اسلاح اور غیر مسلم رعایا (قسط دوم) 


8 اکتوبر 2021ء 099 آ پڑھنے کے لئے 27 منٹ 


(حضرت ملک سیف الرحمان صاحب مرحوم) 
غیرمسلم رعایا کا نظم و9 نسق حکومت میں دخل 


کے بارہ میں ہمیشہ اہل الرائے ذمیوں سے مشورہ لیتے تھے۔ عراق 
کے بندوبست کا سوال جب درپیش تھا تو آپ نے مدینہ میں ایک 
میٹنگ بلائی اور اس میں عجم کے غیر مسلم رئیسوں کو بھی 
مدعو کیا۔ 


(کتاب الخراج صفحہ 21 مطبوعہ مصر) 


اسی طرح مصر کے نظم و نسق میں مقوقس سے جو وہاں کے 
باشندوں کا مذہبی پیشوا تھا ء؛آپ اکثٹر مشورہ لیتے تھے۔ 


حضرت عمر کے زمانہ میں ایک نسطوری پادری نے اپنے ایک 
دوسغ کو خظ لکھا ۔ اس میں وہ انتے علاقہ کے سیاسی حالات 
بیان کرتے ہوئے لکھتا ہے۔ مسلمان ہمارے دین کی حفاظت کرتے ہیں۔ 
ہمارے پادریوں اور فریسیو ں کا احترام کرتے ہیں اور ہمارے 
گرجوں اور کلیساؤں کو جاگیریں عطا کرتے ہیں۔ 


(یادگار فتوح الشام صفحہ 106 مرتبہ دی خوے فرانسیسی 


فرانسیسی انسائیکلوپیڈیا اور قاموس تاریخ و جغرافیہ کلیسیا 
دونوں میں یہ تصریح ہے کہ کیا غیر مسلموں کے روحانی سرداروں 
کو خلفاء کی طرف سے دنیاوی و عدالتی اقتدار عطا کیے جاتے 
سے 


(عہد نبوی کا نظام حکمرانی صفحہ 07")( 


حضرت امیر معاویہ رضی اللہ تعالیٰ عنہ کے دربار میں ابن آثال 
نامی ایک عیسائی تھا جو ان کا طبیب بھی تھا اور مترجم بھی۔ آپ 
نے اسے حمس کا گورنر بھی بنایا تھا ۔ 


اسلامی ہدایات کی روشنی میں غیر مسلموں پر اعتماد کا یہ 
انداز قریباً قریباً آخر تک قائم رہا ۔ چنانچہ حضرت اورنگزیب 
عالمگیر کی خدمت میں ایک مرتبہ کسی محکمہ کے افسر نے اس 
مضمون کی عرضی گزاری کہ میرے ہاں دو پارسی سرکاری عملہ 
کی تنخواہ تقسیم کرنے کے لیے ملازم ہیں۔ میں نے خود ان کو 
ملازم نہیں رکھا بلکہ وہ پہلے سے نوکر ہیں۔ مگر چونکہ وہ آتش 
پرست ہیں اس لیے ہم مسلمانوں کو ان کافروں کی بھی سرپرستی 
نہیں کرنی چاہیے۔ جو کچھ پہلے ہو چکا وہ ہو چکا ءاب میری 
گزارش یہ ہے کہ حضور ارشاد فرمائیں تو ان دونوں پارسیوں کو 
برخاست کر دیا جائے۔ کیوں کہ قرآن مجید میں اللہ تعالیٰ فرماتے 


ہیں 
لہا الَذِیْىَ امَثوْا لا تَتَخڈدُوْا عَدُوی وَ عَدُوْكُمْ أَؤْلِيَآء(الممتحنہ:2)” 
اے ایماندارومیرے اور اپنے دشمنوں کو دوست مت بناؤ ۔“ 


جب یہ درخواست بارگاہ سلطانی میں پہنچی تو عالمگیر نے اس 
کا جواب لکھا کہ تمہاری عرضداشت پڑھی واضح ہو کہ کسی 


مجوسی یا ہندو ملازم کو محض اس وجہ سے برخاست نہیں کیا 
جاسکتا کہ وہ مسلمان نہیں ہے۔ قرآن کریم کی جو آیت تم نے اپنی 
عرضی میں لکھی ہے اس سے ہرگز یہ ثابت نہیں ہوتا کہ غیر مسلم 
سے قطعاً کسی قسم کا تعلق رکھنا ہی نہیں چاہیے۔ تم نے ادھوری 
ایک الکھی ہے پوری ایٹ یوں ہے: 


ایا الَدِیْنَ امَثوا لا تتْخْدُوْا عَدُویْ وَ عَدُوْكُمَ آوْلباء تُلَقُوْنَ اِلَيْہمَ 
پِالمَوَدّةِ وَ قَذ كَفَوُوْا بِمَا جَاءَکُمَ مُنَ الحَق یْخْرِجُوْنَ الرْسُوْل وَ اِيَاکُمْ 
ان ثُوْمِئُوْا باللہ رَبكُمْ (الممتحنہ:2) 


” اے مومنین! جن لوگوں نے خدا کی آیات کا انکار کیا اور جو 
رسول کو اور تمہیں محض اس لئے تمہارے وطن سے نکالتے ہیں کہ 
تم اللہ پر ایمان لائے جو تمہارا رب ہے تم ایسے کافروں سے دوستی 
نہ رکھو اور نہ ان سے محبت کے تعلقات قائم کرو ۔ وہ میرے بھی 
دشمن ہیں اور تمہارے بھی۔“ 

اب ظاہر ہے کہ اس آیت میں صرف ان لوگوں سے تعلقات رکھنے 
اور دوستی کرنے سے منع کیا گیا ہے, جنہوں نے پے در پے مظالم 
کرکے آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کو وطن سے نکلنے پر مجبور 
کر دیا اور جنہوں نے مسلمانوں کو تکلیف پہنچانے میں کسی قسم 
کی کوئی کسر اٹھا نہ رکھی۔ لیکن جو لوگ ایسے نہیں ان سے 
تعلقات قائم کرنے اور ان کے ساتھ احسان و مرمت کرنے سے اللہ 
تعالی نے ہر گز منع نہیں فرمایا ۔ چنانچہ سورۂ ممتحنہ میں آگے 
چل کر اللہ تعالیٰ فرماتے ہیں : 


ا يَنَہکُمُ اللہ عَنِ الذِیْنَ لمْ یْقَاتِلوْكُمْ فی الدَیْنِ وَ لَمْ یْخْرِجُوْكُمْ مَنْ 
رزارکغ آخ فََزرْع و تقیظزا الخ “ا اللہ بح الْفْفَسطِیْنَ : اِنَما 
یَنْہکُمُ اللہ عَن الَدِیْنَ فُتَلَوْكُمْ فی الدَیْن وَ أَخْرَّجُوْكُمْ من دِيَارِكُمَ وَ 
ظُٔہَرُوْا عَلٰی اِخْرَاجكُمَ أَن تَوَلَوْبمْ(الممتحنہ:9تا10) 


” جن لوگوں نے تمہارے ساتھ دین کے معاملہ میں لڑائی جھگڑا 
نہیں کیا اور اس وجہ سے تمہیں تمہارے گھروں سے نہیں نکالا 
اللہ تعالیٰ تمہیں ان سے احسان اور انصاف کرنے سے نہیں روکتا۔ 
بلکہ اللہ تعالیٰ تو انصاف کرنے والوں کو دوست رکھتا ہے۔ اللہ 
تعالیٰ صرف ان لوگوں کے ساتھ تمہیں دوستی رکھنے سے منع کرتا 
ہے جنہوں نے دین کے معاملہ میں تم سے جنگ کی اور تم کو 
تمہارے گھروں سے نکالا اور تمہارے نکالنے میں دوسروں کی مدد 
کین 


پس جو آیت تم نے اپنی عرضداشت میں لکھی ہے ۔ اگر اس کا 
یہی مطلب ہو جو تم نے لکھا ہے تو پھر ہم کو چاہیے تھا کہ ہندوستا 
ن کے سب راجاؤں اور ساری غیر مسلم رعایا کو قتل کر دیتے۔لیکن 
واقعہ یہ ہے کہ فرمان خداوندی کا ہر گز یہ مطلب نہیں۔ سرکاری 
نوکریاں سب لوگوں کو بلا لحاظ مذہب و ملت ان کی لیاقت اور 
قابلیت کے موافق ملیں گی ۔ باقی رہا مذہب تو اس کے لیے خدا 
تعالیٰ کا یہ ارشاد ہمارے لیے دستورالعمل ہونا چاہیے: لَكُمْ دِیْنكمْ 
وَلِی دِیْنِ ۔(یعنی تمہارے لیے تمہارا دین اور ہمارے لیے ہمارا دین ) 


(دعوت اسلام صفحہ 278 بحوالہ پریچنگ آف اسلام آرنلڈ 
8) 


قانون کی نظر میں سب مساوی تھے! 


خلا فت عباسیہ کے مشہور قاضی امام ابو یوسف اپنی شہرہ 
آفاق تصنیف کتاب الخراج میں ایک موقع پر لکھتے ہیں کہ 
عہدنبوی اور خلافت راشدہ میں تعزیرات اور دیوانی قانون دونوں 
میں مسلمان اور ذمی کا درجہ مساوی تھا ۔ 


(کتاب الخراج صفحہ 108) 


آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کے عہد میں ایک دفعہ ایک 
مسلمان نے ایک ذمی کو قتل کر دیا۔ حضور نے قصاص کے طور پر 
اس مسلمان کے قتل کیے جانے کا حکم دیا اور فرمایا :”انا احق من 
اوفیٰ بذمّتہ “(یعنی ذمیوں کے حقوق کی حفاظت میرا سب سے 
اہم فرض ہے ) 


(نصب الرایہ فی تخریج احادیث الھدایہ جلد 4 صفحہ 336) 


حضرت علی رضی اللہ تعالیٰ عنہ کے پاس ایک مسلمان کو پکڑ 
کر لایا گیا جس نے ایک ذمی کو قتل کیا تھا ۔پورا ثبوت موجود تھا۔ 
اس لیے حضرت علی نے قصاص میں اس مسلمان کو قتل کیے جانے 
کا حکم دیا ۔قاتل کے ورثا نے مقتول کے بھائی کو معاوضہ دے کر 
معاف کرنے پر راضی کر لیا ۔ حضرت علیٗ کو جب اس کا علم ہوا تو 
آپ نے اس سے فرمایا ۔ شاید ان لوگوں نے تجھے ڈرا دھمکا کر تجھ 
سے یہ کہلوایا ہو ۔ اس نے کہا نہیں ۔ بات دراصل یہ ہے کہ قاتل کے 
قتل کیے جانے سے میرا بھائی تو واپس آنے سے رہا اور اب یہ 
مجھے اس کی دیت دے رہے ہیں جو پسماندگان کے لیے کسی حد 
تک کفایت کرے گی اس لیے خود اپنی مرضی سے بغیر کسی دباؤ 
کے میں معافی دے رہا ہوں۔ اس پر حضرت علی نے فرمایا اچھا 
تمہاری مرضی۔ تم زیادہ بہتر سمجھتے ہو۔ لیکن بہرحال ہماری 
حکومت کا اصول یہی ہے کہ من کان لہ ذمتنا قومہ کومنا ودیتہ 
کویتا۔یعنی جو ہماری ذمی رعایا میں سے ہے اس کا خون اور ہمارا 
خون برابر ہے اور اس کی دیت ہماری دیت ہی کی طرح ہے۔ 


ایک دفعہ حضرت عمرو بن عاص والئ مصر کے بیٹے نے ایک غیر 


مسلم کو ناحق مارا ۔ خلیفۂ وقت امیر المومنین حضرت عمر رضی 
اللہ تعالی عنہ کے پاس جب اس کی شکایت ہوئی تو انہوں نے بر 


سرعام گورنر مصر کے بیٹے کو اس غیر مسلم مصری سے مار کا 
بدلہ دلوایا اور ساق ہی فرمایا ناکم تسدتم التاس وقد ولدٹھه 
امھاتھم احراراً۔(یعنی کب سے تم نے لوگوں کو اپنا غلام سمجھ لیا 
ہے ۔ حالانکہ وہ آزاد پیدا ہوئے ہیں۔) 


آیت کریمہ ” فَلّا تَگن اِلحَائَِیْنَ حُصیماً “ کے شان نزول کے 
سلسلہ میں یہ روایت بیان کی گئی ہے کہ ایک مسلمان نے کسی کی 
زرہ چرا لی لیکن حالات کچھ اس قسم کے پیش آئے کہ اسے راز کے 
افشاء ہونے کا کچھ ڈر سا پیدا ہوگیا اور اس نے وہ زرہ ایک یہودی 
کے گھر پھینک دی چٹائچ۔ تفٹیش پر زرہ اس یہودی کے گھر سے 
نکلی ۔ یہؤدی ئے چوری کرنے سے انکار کیا لیکن مسلمان نے اضزاز 
کیا ہے کہ اسی یہودی نے زرہ چرائی ہے۔ دوسرے مسلمانوں نے بھی 
یہودی کے مقابلہ میں اپنے ہم مذہب کی حمایت کی اور یہودی کو 
زیر الزام گردانا۔ اس سے آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم بھی یہ 
سمجھے کہ شاید یہودی مجرم ہے۔ اس پر اللہ تعالیٰ نے یہ آیت نازل 
کرکے آپ کو حقیقت حال سے اطلاع دی ۔ آپٴ نے اس مسلمان کو 
اس غلط بیانی پر شدید سرزنش فرمائی اور یہودی سے ناجائز 
جھگڑنے سے منع کیا اور توبہ استغفار کی تلقین فرمائی۔(احکام 
أأ8آد خطاص صلفحہ 0140:-32) 


جزیہ جس کا بیشتر حصہ خود غیر مسلموں کی بہبود 


پر خرچ ہوتا تھا 


پھر غیر مسلم رعایاسے امن و امان کے قیام اور انتظامی امور 
کے لیےجو ٹیکس جزیہ کے نام سے وصول کیا جاتا تھا اس میں 
بنیادی شرط یہ تھی کہ یہ ٹیکس صرف ایسے مردوں پر عائد ہوگا 


جو کمانے کے قابل ہو ں اور بر سر روزگار ہوں ۔ بیس سال سے کم 


اور پچاس سال سے زائد عمر والے, اسی طرح عورت, مجنون, غلام 
معذوں مفلوج, لنجاء اندھاء بہرا ء مفلس, راہب اور فوجی ملازم 
جزیہ سے مسنثنیٰ تھے۔ سال بھر بیکار رہنے کی صورت میں بھی 
جزیہ معاف ہو جاتا تھا ۔ خواہ وہ دولت مند ہی کیوں نہ ہوتا۔ 
(الایضاح ودر مختار باب الجزیہ) 


اس کے علاوہ حیثیت کی تعین کے لیے ایسے مردوں کے تین 
درجے مقرر تھے۔ عام لوگوں سے تین روپے سالانہء متوسط الحال 
سے چھ روپے سالانہ اور دولت مندوں سے بارہ روپے سالانہ جزیہ 
لیا جاتا تھا اور اس طرح سے جو رقم وصول ہوتی اس کا ایک 
معتدبہ حصہ خود ذمیوں کی فلاح و بہبود اور تعلیم و ترقی پر 
خرچ ہوتا تھا ۔(الاحکام السلطانیہ مطبوعہ مصر صفحہ 137) 


اس کے جاھ ہے جر. 27ا کرنے دا گا تر کر کی مض 
خدمت سے مسنثنیٰ تھے لیکن اگر وہ خوشی سے جنگ میں شرکت 
پسند کرتے , یا مسلمانوں کو ان سے مدد لینے کی ضرورت پڑتی تو 
ایسی صورت میں ان کا جزیہ معاف ہو جاتا تھا ۔ چنانچہ فتح 
جرجان کے موقع پر فاتحین کی طرف سے جو فرمان جاری کیا گیا 
اس کا مفاد یہ تھا :” ہم نے اس شرط پر تمہاری حفاظت کی ذمہ 
داری قبول کی ہے کہ تم ہر سال بقدر طاقت جزیہ ادا کرو گے اور 
اگر ہم نے تم سے کوئی سول یا فوجی خدمت لی تو اس خدمت کے 
عوض تم سے جزیہ معاف ہو جائے گا ۔“(طبری صفحہ 2497) 


جزیہ کوئی مذہبی ٹیکس نہ تھا 


علاوہ ازیں یہ جزیہ کوئی مذہبی ٹیکس نہ تھا بلکہ پہلی 
حکومتوں کو بھی یہ لوگ ایسا محصول ادا کیا کرتے تھے۔چنانچہ 
تاریخ میں یہ تصریح موجود ہے کہ اسلامی حکومت میں جزیہ 
کی وہی شرط رکھی گئی تھی جو ایران کی نوشیروانی حکومت نے 


مقرر کر رکھی تھی۔(الفاروق شبلی صفحہ 489) 


اسی طرح مشہور عیسائی مؤرخ جرجی زیدان لکھتا ہے۔ 
پانچویں صدی قبل مسیح میں جب ساحل ایشیائے کوچک کے 
باشندوں کو یونانیوں نے اپنی حمایت میں لے کر انہیں قینقہ والوں 
کے حملوں سے بچایا تو ان پر جزیہ عائد کیا گیا ۔ جس کو حفاظت 
جان کے صلہ میں یہ لوگ بخوشی ادا کرتے تھے ۔ اسی طرح 
رومانیوں نے جب گال (فرانس) کا ملک فتح کیا تو وہاں کے 
باشندوں پر نوگنی سے پندرہ گنی تک سالانہ جزیہ لگایا اس کے بعد 
یونانیوں سے ایران میں یہ ٹیکس آیا جس کا نام گزیت تھا ۔ گزیت 
کے معنی ہیں ”زرے کہ حکام ہر سال از رعایا گیرند“اسی کا معرب 
جزیہ ہے ۔ غرض جزیہ کوئی مذہبی ٹیکس نہیں تھا بلکہ یہ قدیم 
زمانے کا ایک ٹیکس تھا جو جان و مال کی حفاظت کا معاوضہ 
قرار یایا تھا( تازیہ التعدئۓ الاسلاسی جل..1 صقہ 163 ططروع 


مصر) 


دوسری طرف مسلمان جن کے لیے ہر قسم کی فوجی خدمت 
لازمی تھی , عام صدقات اور مختلف ہنگامی چندوں کے علاوہ ہر 
؟/ٰ/+ ۰؟۶؟ىى۷) 
پر مالی قربانی کا بوجھ بھی عام ذمّی رعایا کے مالی بوجھ سے 
زیادہ تھا۔ 


اسلام میں اقلیتوں کاکس قدرلحاظ رکھا گیا ہے۔اس کا اندازہ 
اس سے بھی ہوسکتا ہے کہ آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم, حضرت 
ابوبکر رضی اللہ تعالیٰ عنہ اور حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ 
تینوں کی آخری وصیت میں یہ ارشاد شامل تھا کہ ذمیوں سے 


بھلائی کرناء ان سے رواداری برتنا اور انہیں کسی قسم کی تکلیف 
نہ ہونے دینا ۔(بخاری صفحہ 187 والاحکام السلطانیہ صفحہ 137) 


انسانتی مساوات کا یے مثال منتشور 


حجۃ الوداع کے موقع پر شاہ دو عالم صلی اللہ علیہ وسلم نے 
چو خطبہ ارشاد فرمایا وہ انسائی آزادی اور شہری مساوات کا ایک 


شاہکار تھا ۔ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے فرمایا: 


َيهَاالنٌاسْ اِنٗ رَبْکم وَاحِدْ كُلكُمْ لادَمَ وَأَمَ مِن ثُرَابِ اِنٗ اَکْرَمَكُمْ 
عِثدَاللِٰ اثگم وَلَيْسَ لِعَرَب عَلیٰ عَجَمی فَضٰلإِلَّا بالتقوٰی اَلَاهَل بَلَعْتُ 
ْهُمْ فَاشهَذ۔ 


(البیان والتبیین جلد2 صفحہ24, سیرة ابن ہشام 
صفحہ968ءطبری صفحہ 1157ء تاریخ الیعقوبی جلد2 
صفحہ122)””اے لوگو! تمہارا رب ایک ہے ۔ تم ایک ہی باپ کی نسل 
ہو ۔ اس لیے تم میں چھوٹے بڑے کی تقسیم قابل قبول نہیں۔ نہ 
کسی عربی کو کسی عجمی پر فضیلت ہے نہ کسی عجمی کو کسی 
عربی پر۔ نہ سفید سیاہ پر فضیلت رکھتا ہے اور نہ سیاہ سفید پر۔ 
صرف تقوی اور ذاتی قابلیت ہی وجہ فضیلت ہوگی اور اسلامی 
اقدار میں رنگ و نسل کو کوئی اختیار حاصل نہیں ہوگا ۔ “ 


اسی تسلسل میں آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے حاضرین کو 
مخاطب کرتے ہوئے فرمایا : 


عن ابن عبّاس ای رسول اللہ خطب الٹاس یوم الئحر فقال 
ايُھاالئٌاسش ای یوع هَدا قَالُوْا یومْ حرامٌ فقال فا بَلَدٍ ھَذا قَالوْا بلد 
حراج قال فایؿ شھر ھذا قالو شَهر حرامٌ قال فان دماءکم و اموالكکم 
واعراضکم عليکم حرامٌ کحرمۃ یومکم ھذا فی بلدکم ھذا فی 
شھرکم ھذا فاعادھا مرارا ثمٌ رفع راسہ فقال: اللَهِمَ ھل بلّغث۔ قال 
ابن عبّاس فوالذی نفسی بیدہ اتھا لوصیّۃ الیٰ امّتہ۔ فلیبلَع 
الشَاهدٰالغائتَ لاترجعوا بعدی کفارا یضرب بعضکم رقاب بعض۔ 


(بخاری کتاب المناسک باب الخطبۃ ایام منی جلد1صفحہ 234) 


”جس طرح تم حج کے دن ءحج کے مہینے اور حج کے مقدس 
مرکز کا احترام کرتے ہو ءاسی طرح ہر انسان کی جان , اس کے مال 
اور اس کی ابرو کا بھی احٹرام کرۓ ۔ کیوتنگہ ان کو بھی ویسی ہی 
شرعی حفاظت حاصل ہے جیسی شرعی حفاظت اس مقدس دن 


اس مقدس مہینہ اور اس مقدس شہر کو دی گئی ہے۔“ 


اسی طرح نظم و نسق کے لیے جو افسر مقرر ہوتے۔ آنحضرت بل 
کی طرف سے انہیں برابر یہ تلقین کی جاتی کہ وہ رعایا کی خیر 
خواہی میں کوشاں رہیں۔ کیونکہ جو حاکم خیرخواہی کے ساتھ 
اپنی رعایاکی حفاظت نہیں کرتا وہ جنت کی خوشبو سے بھی 
محروم رہے گا۔(تجرید البخاری کتاب الاحکام جلد 2 صفحہ 511 
مطبوعہ لاہور) 


4 ھ میں آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم نے سینٹ کیتھرائن 
متصل کوہ سینا کے راہبوں اور تمام عیسائیوں کو ایک امان لکھ کر 
دی جس کا مفہوم یہ تھا کہ اگر کوئی مسلمان ان احکام کی خلاف 
ورزی کرے گا تق وہ خدا کے عہد کو لوڑتے والار اس کے ااحکام کے 
خلاف کزئے والا اور ایتے دین کو ڈلیل کرئے والا خیال کیا جائے گا ۔ 
آے لے ال دایہ وسلم ٹے اس آفات لاع میں کم جراگ صحماہ 
عیسائیوں کے گر جاؤں ہراہبوں کے مکانوں اور زیارت گاہوں کو ان 
کے دشمنوں سے بچائیں اور تمام مضر اور تکلیف دہ چیزوں سے 
پورے طور پر ان کی حفاظت کریں, نہ ان پر بےجا ٹیکس لگایا 
جائے؛ نہ کوئی اپنی حدود سے خارج کیا جائے, نہ کوئی عیسائی 
اپنا مذہب چھوڑنے پر مجبور کیا جائے نہ کوئی راہب اپنی خانقاہ 
سے نکالا جائے۔ نہ کوئی زائر اپنی زیارت سے روکا جائے اور نہ 
مسلمانوں کے مکان بنانے کے لیے عیسائیوں کے گرجا گھر مسمار 


کیے جائیں ... اگر عیسائیوں کو اپنے گرجوں اور سومعوں کی 
تعمیر میں یا اپنے کسی مذہبی امر میں مدد کی ضرورت ہو تو 
مسلمانوں کوہر طرح ان کی اعانت کرنی چاہیے۔ تم یہ خیال مت 
کرو کہ اس سے ان کے مذہب میں شرکت ہوتی ہے۔ بلکہ یہ تو 
صرف ان کے احتیاج کو رفع کرنا ہے اور رسول خدا کے ان احکام 


کی پیروی کرنا ہے جو خدا کے حکم سے ان کے حق میں تحریر ہوئے 


جنگ کے وقت یا اس زمانہ میں جب کہ مسلمان اپنے دشمنوں 
سے بر سرِ پیکار ہوں کسی عیسائی سے اس لیے نفرت یا عداوت 
نہیں رکھنی چاہیے کہ وہ مسلمانوں میں رہتا ہے ۔جو کوئی مسلمان 
کسی عیسائی سے ایسا سلوک کرے گا تو وہ نا منصف اور رسول کا 
نافرمان اور سرکش خیال کیا جائے گا ۔ 


اس امان نامہ کو نقل کرتے ہوئے مشہور مؤ رخ ایڈمنڈ اولی 
لکھتا ہے۔ یہ ایک نہایت وقیع اور عظیم الشان پروانۂ آزادی ہے اور 
دنیا کی تاریخ میں اعلیٰ درجہ کی مساواتِ حقوق کی ایک قابل 
وقعت شریفانہ یادگار ہے۔(جنگ روس و روم (کاسل) مصففہ 
اتفمعل حقاول 1177776 اعظلہ اک 


خلاصہ یہ کہ اس عظیم القدر رواداری اور رعایا کے حقوق کی 
اس بے مثال حفاظت نے مفتوحہ اقوام کو یہ اطمینان دلا دیا تھا 
کہ وہ اپنے نئے سرداروں کے زیر سایہ اپنے اپنے مرتبہ اور مقام پر 
قائم رہ سکتی ہیں ۔ چنانچہ عہد نبوی صلی اللہ علیہ وسلم اور 
خلافت راشدہ تک ان اقوام کی حالت انتہائی اطمینان بخش رہی 
اور کبھی بھی ایسی صورت پیدا نہیں ہوئی کہ ان اقوام کو اپنے 
حقوق کے بارے میں کسی پریشانی سے دوچار ہونا پڑا ہو یا انہوں 
نے ان حقوق کے حصول کے لیے جدوجہد کی ضرورت محسوس 


کی ہو۔ 
سیاسی غلطی اور اخلاقی پستی کا آغاز 


لیکن افسوس ہے کہ یہ زریں عہد ہمیشہ کے لیے قائم نہ رہا اور 
ایک لمبے عرصہ کے بعد جب سیاسی حالات بدلے اور خلافت کی 
جگہ شخصی ملوکیت نے قدم جما لیے تو جہاں خود مسلمانوں کے 
حقوق غصب ہونے لگے۔ ان کی جان و مال کے احترام کو حکام نے 
نظر انداز کرنا شروع کیا اور اسلام کی کئی مایہ ناز ہستیاں ان کے 
ظلم و ستم کا نشانہ بنیں ۔ وہاں ذاتی اغراض کے ماتحت ذمی 
رعایا کے سلوک میں بھی فرق پیدا ہونے لگا اور قریباً وہی حالات 
پیدا ہوگئے۔جو روع و غارس کی حکومتوں کے ژوال کا ذریعہ ہئے 
تھے۔ گھ ان حالات کے پیدا کرنے میں خود ذمیون کی بدفہدی اوز 
شرارت کا بھی کافی حصہ تھا کیونکہ امتداد زمانہ کی وجہ سے وہ 
خود بھی احسان فراموش بن چکے تھے اور بھول چکے تھے کہ کس 
طرح مسلمانوں نے ان کو خود ان کے ہم مذہبوں کے ظلم و ستم اور 
لوٹ کھسوٹ سے نجات دلائی تھی ۔ اس بے راہ روی کی وجہ سے 
یہ غیر مسلم اپنی وفاداریاں دوسری غیر مسلم حکومتوں کی 
طرف منتقل کرنے لگے تھے۔ بہرکیف یہ سیاسی حالات علمائے فقہ 
اور شارحین قانون پر بھی اثر انداز ہوئے اور انہوں نے ذمیوں کے 
لیے بعض ایسے قوانین وضع کیے جن کے لیے کوئی صحیح بنیاد 
اسلامی ماخذوں میں موجود نہ تھی۔ ہمارے لیے ان قوانین کا 
تفصیلی ذکر ایک ناخوشگوار فرض ہے۔ لیکن مضمون کے سارے 
پہلوؤں کی تکمیل کے لیے ہم اس تفصیل کا ذکر کرنے پر مجبور 
ہیں۔ کیونکہ ہمیں یہ دکھانا ہے کہ غیر مسلم رعایا کے متعلق اسلام 
کے اصل احکام کیا تھے اور پھر سیاسی حالات کی وجہ سے اسلام 
کو اپنے ہی دوستوں کے ہاتھوں کن غلط فہمیوں کا شکار ہونا پڑا ۔ 


مسلمانوں کے سیاسی ادیار کے متعلق ایک عجیب 


کگکی 
٦‏ 2 
پیشگوئی 


لیکن اصل موضوع کی طرف آنے سے پیشتر ہم سیّدالانبیاء صلی 
اللہ علیہ وسلم کی ایک پیشگوئی کا بیان ضروری سمجھتے ہیں۔ 
کیونکہ اس پیشگوئی میں مسلمانوں کے سیاسی ادبار کے بعض 
اسباب کے بارہ میں چند ایسے لطیف اشارے ملتے ہیں جن کا زیرِ 
بحث موضوع سے قریبی تعلق ہے۔ وہ پیشگوئی یوں ہے کہ ایک 
دفعہ حضرت ابوہریرہ نے مجلس وعظ میں کہا ۔ تمہاری کیسی بُری 
حالت ہوگی جب تمہاری حکومت مالی اور اقتصادی بحران سے 
دوچار ہوجائے گی اور تم ذمّیوں سے ان کی رضا مندی قائم رکھتے 
ہوئے ایک حبّہ تک وصول نہیں کر سکوگے۔ حیرت زدہ سامعین میں 
سے بعض نے کہا ۔ اے ابوہریرہ! کیا واقعی ایسا ہوجائے گا؟ انہوں 
نے جواب دیا۔ اللہ تعالیٰ کی قسم مجھے مخبرِصادق صلی اللہ علیہ 
وسلم نے بتایا کہ جب اللہ تعالیٰ اور اس کے رسول کی ذمہ داری 
کی ہتک کی جائے گی اور ذمّیوں کو ذلیل سمجھا جائے گا تو ایسے 
حالات میں ان ذمّیوں کے دل سخت ہوجائیں گے اور وہ جزیہ دینے 
سے انکار کر دیں گے۔(تجرید البخاری باب علامات الساعۃ صفحہ 
42 شائع کردہ فیروز سنز لاہور) 


لیکن افسوس کہ اس واضح انذار کے باوجود سمجھ نے ٹھوکر 
کھائی اور وہی کچھ ہوا جس سے ڈرایا گیا تھا۔ بہرحال یہ حالات 
کیونکر پیدا ہوئے اور یہ انذار کس طرح نظر انداز ہوا۔ اس سوال کا 
جواب ان فقہی احکام کی بین السطور میں ڈھونڈھئے جن کی 
تفصیل اب آپ کے سامنے پیش کی جارہی ہے۔ 


ذمّی رعایا کے متعلق فقہی احکام 


اس سلسلہ میں سب سے پہلی پابندی جس کی طرف مختلف 


وجوہات کے پیش نظر علمائے فقہ کی توجہ مبذول ہوئی۔ وہ مسلم 
اور غیر مسلم رعایا کے درمیان ظاہری امتیاز قائم کرنے کی 
ضرورت کا تصور تھا۔ 


پہلا حکم اور اس کی تفصیلات 


جس ذہنیت کے ماتحت اس تصور کو عملی جامہ پہنایا گیا وہ 
یہ تھی کہ ظاہری امتیاز کے لئے جو علامات مقرر کی جائیں وہ 
ایسی ہوں جن سے ذمّیوں کی تحقیر اور تذلیل ہو اوروہ مسلمانوں 
کے مقابلہ میں کم حیثیت دکھائی دیں۔ چنانچہ صاحبِ ہدایہ مسلم 
اور ٴمی کے درفیان۔ ایسے امتیاز کے قائم کرتے کی ضزورت پر 
بحث کرتے ہوئے لکھتے ہیں: 


ویوخذ اھل الذمّۃ بالتمیز عن المسلمین فی زئھم ومراکبہم 
وسروجھم۔(ہدایہ باب الجزیہ جلد2 صفحہ 363) 


(11)ذمّیوں کو مجبور کیا جائے کہ وہ اپنے لباس ہ سواری اور 
اس کی کاٹھی کے استعمال میں مسلمانوں کی برابری نہ کریں اور 
اپنے آپ کو ان چیزوں کے استعمال میں علیحدہ رکھیں۔ 


وقد صرح فی فتح القدیر یمنع عن الثیاب الفاخرۃ حریرًا وغیرہ 
... ویحبْ التمیز فی الثعال ایضُا فیلبسون الخشبۃ الفاسدة اللون 
تحقیرًا لھم ... و شرط فی القمیص ان یکون ذیلہ قصیرا... 
والکستیج خَیظٌ غلیظٌ بقدرالاصبح یشذہ الامّی فوق ثیابہ وما 
یتزیٔنون بہ من الزنانیر المتخذة من الابریشم ولیس العمامۃ فجفاء 
فی حق اھل الاسلام و مکسرة لقلوبہم و یمنعون عن لباس یختض 
بہ اھل العلم والژھد والشرف وکنذا لایلبسون ملباسۃ مثل لباسۃ 
المسلمین۔ والکستیج حقیقتہ العجز والدَلُ بلغۃِ العجم وھی علامۃ 
الکفر۔(بحرالرائق شرح کنزالدقائق مصری فصل الجزیہ صفحہ 


2 عفحد 1185عل 5ج حامسے کلسقائق ھت 191 لد 8) 


(12)اس کے بعد اس امتیاز کی تفصیل کو یوں بیان کیا گیا کہ 
ذمُی خاص قسم کا لباس پہنیں۔ یہ لباس گھٹیا قسم کا ہو۔ ریشمی 
اور بیش قیمت لباس نہ ہو۔ ان کی قمیص چھوٹے دامن والی ہو۔ 
جوتیاں بد رنگ اور بھدی شکل کی, کسی سخت چیز کی بنی ہوئی 
ہوں, کمر میں وہ ایک خاص قسم کا انگل کے برابر أُون کا دھاگا 
باندھیں۔ اس دھاگے کا اصطلاحی نام کستیج ہے۔ یہ ایک عجمی 
لفظ ہے جس کے معنی عجز اور ذلت کے ہیں۔ اس لئے یہ دھاگا 
ریشم کا نہ ہو کیونکہ اس سے زینت بڑھتی ہے اور اصل مقصدجو 
ذمُیوں کی تذلیل اور تحقیر ہے فوت ہوجاتا ہے۔ نیز اس سے 
دوسرے غریب مسلمانوں کے دل پر بھی بُرا اثر پڑتا ہے۔ اسی طرح 
وہ ایسی چادریں بھی نہ اوڑھیں جیسی مسلمان استعمال کرتے 
ہیں۔ ایسا ہی اہل:علم و شرف کا لباس بھی وہ نہ پہنیں۔ 


دوسرا حکم اور اس کی تفصیلات 


ولایرکبون الخیل ولھهم ان یرکبوا الحمر عند المتقذمین علی 
سروج کھینۃ الأکف و اختار المتاخرون ان لا یرکبوا اصلَّا الا اذا 
خرجوا قریۃً ... او کان مریضا فیرکب ثم ینزل فی مجامع المسلمین 
اذا مزبھم۔(ہدایہ باب الجزیہ جلد2صفحہ 563ء بحرالرائق 


(13)اس کے بعد دوسرا امتیاز سواری کے بارہ میں ہے۔ چنانچہ 
قانون بنایا گیا کہ ذمّی گھوڑے پر سوار نہ ہوں۔ البتہ خچر یا گدھے 
کی سواری وہ کر سکتے ہیں۔ لیکن اس پر بھی وہ ایسی کاٹھی 
استعمال نہ کریں جوگھوڑے کے لئے استعمال ہوتی ہے۔ بلکہ پالان 
کی قسم کی ہئےوالی ادنیٰ قسم کی کاٹھی ہو۔ بعض فقہاء نے ہر 
قسم کی سواری کی ممانعت کی ہے۔ اور صرف اشدضرورت کے 


وقت اس کی اجازت دی ہے۔مثلاّبیمار کو کسی جگہ پہنچانا ہے یا 
دور کا سفر درپیش ہے ۔ لیکن اس صورت میں بھی مسلم آبادی سے 
گذرتے وقت وہ سواری سے اتر پڑیں اور پیدل چلیں۔ 


تیسرا حکم اور اس کی تفصیلات 


ویٔحمل علی دورھم علامات کی لا یقف علیہا سایْلٌ یرعولھم 
بالمغفرة ... و یمنعون عن تعلیۃالبنیان علی جیرانہم المسلمین وکذا 
یؤمربتمپیز نساءھم عن سا نا فی الطرق والحمامات ... ولایبتدؤن 
بالشلام ویضیّقون فی الظریق و ینبغی ان یلازم الذمّی الصَغار فی 
کل شیء فعلیٰ ھذا یمنع من العقود حال مقام المسلم عندہ واذا 
وجب علیہم اظھار الذَلّ والصغارمع المسلمین وجب علی المسلمین 
عدم تعظیمہم۔(ہدایہ جلد2 صفحہ ۵563ء الاختیارات العملیۃ لابن 
تیمیہ باب مقدالمقدمۃ صفحہ 189, کنزالدقائق صفحہ 191 
حاشیہ نمبر8, بحرالرائق صفحہ 114, جلد5۔) 


(14)تیسری دفعہ ذمّیوں کے لئے یہ تجویز ہوئی کہ وہ اپنے 
گھروں پر خاص قسم کے نشان لگائیں جس سے ان کے گھر پہچانے 
خجاسکیں اور ہر کوئی جاتے کہ یہ ذمی کا گھر ہے۔ ٹاکہ کوتی 
مسلمان ناواقفی میں اہل خانہ کے لئے دعائے مغفرت نہ کر دے۔ 
اسی طرح ان کے مکان مسلمان پڑژوسیوں کے مکانوں سے زیادہ بلند 
نہ ہوں۔ ایسے ہی مسلمان عورتیں ذمّی عورتوں سے اسی طرح 
پردہ کریں جس طرح وہ اجنبی مردوں سے پردہ کرتی ہیں۔ اگر 
کوئی ذمّی عورت کسی ہے پردہ مسلمان عورت کو دیکھنے کی 
کوشش کرے تو اس ذمّی عورت کو سرزنش کی جائے۔ مسلمان اور 
ذمّی عورتوں کے راستے اور حمام بھی الگ الگ ہونے چاہئیں تاکہ ان 
میں خلا ملا نہ ہو۔ ذمّیوں کو سلام کرنے میں پہل نہ کی جائے۔ نیز 
ان کو مجبور کیا جائے کہ وہ راستہ سے ہٹ کر چلیں۔ سڑک کے 


وسط میں: چلئتے کی اتہیں اجازت ثہ ہوثٹی چاہیتے۔ اگر کوئی 
مسلمان کھڑا ہو تو ذمّی کو اس کے سامنے بیٹھے رہنے کی اجازت 
نہیں ۔ اسے چاہئے کہ وہ فوراً باادب کھڑا ہوجائےورنہ اسے بے ادب 
اور گستاخ سمجھا جائے گا اور مسلمانوں کو چاہئے کہ وہ ذمّیوں 
کے تکریم و توقیر ےک کرین اور کے ان سے عڑت سے پیش آئیں۔ 
غرض ہر مرحلہ پر ان کی حیثیت کوکم دکھایا جائے۔ 


چوتھا حکم اور اس کی تفصیلات 


ذمّیوں کے لئے چوتھی پابندی یہ تجویز ہوئی کہ سلطنت کی 
مسلم آبادیوں میں نہ وہ اپنا کوئی معبد بنا سکتے ہیں اور نہ ہی 
کوئی خانقاہ تعمیر کر سکتے ہیں۔ البتہ پرانے معبدوں کی مرمت 
کرائی جاسکتی ہے۔ لیکن ان میں بھی کسی اضافہ کی اجازت نہ 
بڑکی 


لایجوزاحداث بیعۃ ولاکٹیسۃ فی دارالاسلام لقولہ علیہ السّلام 
لاخصاء فی الاسلام ولاکنیسۃ والمراد احداٹھا وان انھرمت البیع 
والکنائس القدیمۃ اعادوھا ... وامصازالمسلمین ھی الّتی تقامُ فیہا 
العند زالاعیاد والعنود ے گقیل افضار السلی تلاتہ اسجوا جا 
مصرہ المسلمون منہا کالکوفۃ والبصرةۃ و بغداد و واسط فلا 
یجوزفیہا احداث بیعۃ ولاکنیسۃ ولامجتمع لصلوٰتھم ولاصومعۃ 
باجماع العلماء ولا یمکنون فیہ من شرب الخمر واتحاذالخنزیر 


وضرب الثاقوس۔ 


وثانیھا ما فتحہ المسلمون عنوۃ فلایجوزا حداث شی فیہا 
بالاجماع و ثالثہا ما فتح صُلْحًا فان صالحھم علی شرط تمکین 
الاحدات لانمنعھم والاولیٰ ان لایصالحھم علیہ و یُمتعون عن 
الاحداث وان وقع صلح علیہ ... واذا حضرلھم عید یخرجون فیہا 
صلبانھم وغیر ذلک ... فاما ان یخرجوا دُلک من الکنائس حثی یظھر 


فی المصر فلیس لھم ذلک ولکن یخرجواً خفیۃ من کنائسھم۔(ہدایہ 
جلد 2 صفحہ 563, ہدایہ جلد 7 صفحہ 113, بحرالرائق جلد 
5صفحہ 112 مع حاشیہہ, و جلد 7صفحہ 214) 


(15) دارالاسلام میں ذمّیوں کو نئےمعبد تعمیر کرنے کی اجازت 
نہ ہوگی۔ کیونکہ حدیث میں آتا ہے کہ اسلام میں کسی کو خصضّی 
کرنا یا غیر مسلموں کو کسی معبد کی تعمیر کی اجازت دینا جائز 
نہیں۔ اسلامی آبادیوں سے مراد ایسے شہر اور دیہات ہیں جہاں 
جمعہ اور عیدین کی نمازیں ہوتی ہیں اور سزاؤں کے اجراء کا وہاں 
انتظام ہے۔ بعض یہ کہتے ہیں کہ اسلامی شہروں کی تین قسمیں 
ہیں۔ ایک وہ جنہیں مسلمانوں نے خود آباد کیا ہو۔ جیسے بصرہ, 
کوفہ, بغداد اور واسطہ وغیرہ ہیں۔ اس قسم کے شہروں میں غیر 
مسلموں کو کسی قسم کے معبد بنانے کی اجازت نہ ہوگی اور نہ ہی 
مذہبی مظاہرے کی اجازت دی جاسکے گی۔ دوسری قسم ایسے 
شہروں کی ہے جن کو مسلمانوں نے بزورِ شمشیر فتح کیا ہو۔ ان 
میں بھی ذمّی اپنا کوئی نیا معبد تعمیر نہیں کر سکتے۔ تیسری قسم 
یہ ہے کہ وہ شہر صلح سے فتح ہوا ہو۔ ان میں شرائط صلح کے 
مطابق عمل ہوگا۔ لیکن بہتر یہی ہے کہ صلح میں معبد تعمیر 
کرسکنے کی شرط کو تسلیم نہ کیا جائے اور اس شرط کو تسلیم 
کرلیا گیا ہو تو اس کے پورا کرنے سے پہلو بچایا جائے۔ اسی طرح 
مذہبی تہواروں میں ذمّی اپنے معبدوں سے باہر صلیب یا کسی 
مورتی کا جلوس نہیں نکال سکتے اور نہ ہی کسی قسم کا مظاہر ہ 
کر سکتے ہیں۔ 


یکرہ للمسلم الدّخول فی البیعۃ والکنیسۃ یکرہ من حیث انہ 
مجمع الشیاطین لامن حیث انہ لیس لہ حق الذّخول۔(بحرالرائق 


(16)کسی مسلمان کے لئے غیر مسلموں کے معبدوں میں جانا 
غیر پسندیدہ ہے۔ اس کی وجہ یہ نہیں کہ وہاں جانے کا کسی 
مسلمان کو حق نہیں بلکہ وجہ یہ ہے کہ وہ جگہ مجمع الشیاطین 


ہے جہاں شیاطین جمع ہوتے ہیں۔ 
پانچواں حکم اور اس کی تفصیلات 


ان الجزیۃ لاتقبل من الذمی لوبعتہا علی ید نائبہ بل يکلفُ ان 
یاتی بنفسم فیوتی قائثمَا والقابض منہ قائدًا ویاخذ بتلبیسم ویھرزہ 
۶ یی  -‏ .۶ء 


(17)ذمّیوں پر پانچویں پابندی یہ لگائی گئی ہے کہ ہر ذمّی 
جزیہ کی رقم خود ذاتی طور پر حاضر ہو کر ادا کرے۔ کسی 
نمائندہ یا وکیل کے ذریعہ ادا کرنے کی اجازت نہ ہوگی۔ جزیہ دیئے 
والا ذمّی کھڑا ہو کر اور وصول کرنے والا محصل بیٹھا ہوا ہو اور 
جڑھۃ سے وقت ذمی کو اسے ذلیل کرتے کے لئے گزیبان سے پکڑے 
اور جھنجھوڑتے ہوئے کہے۔ اے اللہ کے دشمن جزیہ ادا کرو۔ 


ذمیوں کے لئے فقہی احکامات کی مبیّنہ حکمت 


انّما یوخذون بذلک اظہارًا للضَغار علیہم وصیانۃ لضعفۃ 
المسلمین ولان المسلم یکرم والذمًّی يهان ... وایضالولم تکن علامۂ 
ممیّزۃ فلعلّہ یعامل معاملۃ المسلمین من القوقیر والاجلال وذلک 
لایجوز ... واذا وجب التمیز وجب ہما فیہ صفار لااعزاز لانٌ اذلالھم 
لازم ... وفی اظھار هذہ العلامات اظھار أثارالذلّۃ علیھم۔ 


(ہدایہ صفحہ 563 جلد 2, بحرالرائق صفحہ 113جلد5, 
ردالمختار شامی صفحہ 373جلد3, بدائع الصناع صفحہ 


359لن7) 


(18)اس ضمن میں یہ واضح کرنا خالی از دلچسپی نہ ہوگا کہ 
علمائے فقہ نے مذکورہ بالا پابندیوں کے جواز کے لئے جو وجوہات 
بیان کی ہے وہ بھی نہایت عجیب ہیں۔ چنانچہ کتب فقہ میں لکھا 
ہے کہ اس قسم کی پابندیاں اس لئے ضروری ہیں تاکہ ذمّیوں کی 
تذلیل اور کمزوری ظاہر ہو اور کمزور مسلمانوں کی حفاظت 
ہوسکے۔ نیز جس طرح مسلمان کی تعظیم ضروری ہے اسی طرح 
ذمّیوں کی تذلیل بھی سیاست کا تقاضا ہے کیونکہ اگر مسلم اور 
غیر مسلم میں تمیز کے لئے کوئی علامت نہ ہو تو بہت ممکن ہے کہ 
کوئی شخص نمی کا بھی اسی طرح اعزاز و اکرام کرے جس طرح 
وہ ایک مسلمان کا کرتا ہے اور یہ جائز نہیں۔ اس لئے کچھ علامات 
ہوتی ۔چاہتیں جن سے می باسالی پہچانے جاسکیں۔ لیکن یہ 
علامات اور پابندیاں ایسی ہونی چاہئیں جن سے ان کے اعزاز کی 
بجائے ان کی تذلیل کا پہلو نکلتا ہو۔ کیونکہ ان کو کمزور اور جکڑ 
کر بند رکھنا سیاستِ ملکی کا ایک ضروری حصہ ہے۔ 


بعض لوگ مذکورہ بالا پابندیوں کے جواز کی یہ توجیہ کرتے 
ہیں کہ دراصل ان پابندیوں میں خود ذمّیوں کا فائدہ مدنظر تھا 
تاکہ ان کے ذریعہ سے ذمّیوں کی ثقافت, ان کے کلچر اور ان کے 
تمدن کی حفاظت ہوسکے۔ کیونکہ اپنے اس امتیاز کی وجہ سے وہ 
باسانی پہچانے جاسکتے تھے اور اس طرح لوگ ان پر زیادتی کرنے 
سے باز رہتے اور باہمی تصادم کے امکانات کا سذّباب ہوجاتا۔ لیکن 
ظاہر ہے کہ یہ توجیہ صرف انہی لوگوں کو مطمئن کر سکتی ہے 
جو استعمار پسند قوموں کے جواب سے مطعئن ہوجاتے ہیں کہ 
مشرقی ممالک پر ان کا تسلط وہاں کے عوام کے فائدے کے لئے ہے 
تاکہ ان کی علمی حالت کو سدھارا جائے اور ان کو تہذیب و تمدن 
سکھایا جائے اور اس طرح ان کو حکومتِ خود اختیاری کے اہل 


بنایا جائے۔ اسی طرح ممکن ہے کہ اس جواب کو ایسے لوگ بھی 
صحیح مان لیں جو گاؤ کشی کی ممانعت کے بارے میں اس دلیل 
کو صحیح ماسے ہیں کہ زرعغی مفینث کی پہٹری کے لئے گاؤ کشی 
کو روکنا ضروری ہے۔ ورنہ یہ ممانعت کسی مذہبی عقیدہ کے بناء 
پر نہیں۔ جس طرح یہ دونوں جواب حقیقت اور اصلیت سے دور 
ہیں اسی طرح ذمّیوں سے متعلق پابندیوں کے جواز کے بارہ میں 
بعض علماء کا یہ جواب بھی بعید از حقیقت ہے۔ 


بعض لوگ یہ کہہ کر اپنی جان چھڑانے کی کوشش کرتے ہیں کہ 
یہ باتیں ذمہ وار لوگوں نے کہی ہیں یا غیر معتبر کتب سے حاصل 
کی گئی ہیں۔ لیکن یہ جواب بھی درست نہیں۔ کیونکہ جن کتابوں 
سے یہ مطالب لئے گئے ہیں وہ فقہ کی معتبر ترین کتابیں ہیں۔ مثلاً 
ہدایہ فقہ حنفی کی ایک مشہور کتاب ہے۔ محمڈن لاء کے بنیادی 
ماخذوں میں اس کا شمار ہوتا ہے۔ ملک کے تمام دینی مدارس میں 
اس کو بطور نصاب شامل کیا گیا ہے اسی طرح اس کتاب کی شرح 
فتح القدیر ابن ہمام جیسے فاضل اور مانے ہوئے حنفی عالم کی 
تصنیف ہے۔ بحر الرائق ء کنز الدقائق کی شرح ہے اور ایک مستند 
ماخذ ہے۔ بدائع الصناع حنفی مسلک کی ایک بلند پایہ تصنیف ہے۔ 
یہی مقام عینی شرح کنز الدقائق اور فتاویٰ شامی کا ہے۔ امام نووی 
کی کتاب شرح صحیح مسلم کے پایۂ اعتبار سے کسے انکار ہے۔ 
اسی طرح کتاب الاختیارات العلمیہ امام ابن تیمیہ جیسے یگانۂ 
روزگار کی مرئبہ ہے ۔ غرض جس قدر بھی حوالے مضمون زیرِ بحث 
کےدوران میں دئے گئے ہیں وہ سب مستند کتابوں سے ماخوذ ہیں۔ 
یہ کتابیں اپنے اپنے زمانہ کی اسلامی حکومتوں کے دستور العمل 
کا اہم ماخذ رہی ہیں اور اہل سنت و الجماعت کا کوئی بھی فرد ان 
کتابوں کو غیر معتبر کہنے کی جرات نہیں کرسکتا۔ لیکن اس 
تصریح سے ہمارا یہ مقصد ہرگز نہیں کہ اسلام کامنشاء بھی یہی 
ہے جو ان کتب میں بیان ہوا ہے۔ بلکہ غرض صرف یہ دکھانا ہے کہ 


کتب فقہ میں یہ تفاصیل موجود ہیں اور جن لوگوں کو اصرار ہے 
کہ ان فقہی مذاہب کی روشنی میں اس زمانہ میں اسلام کا آئین 
مرتب کیا جائے اور ان تفاصیل کو اپنائے بغیر اپنا مقصد حاصل 
نہیں کر سکتے اور اس کے جو نتائج مرتب ہوسکتے ہیں ان سے 
انہیں ضرور عہدہ برا ہونا پڑے گا۔ اسی طرح ہمارا مقصد یہ بھی 
نہیں کہ تمام سابقہ اسلامی حکومتوں نے عملاً ان پابندیوں کو 
اختیار بھی کیاتھا ۔ بلکہ واقعہ یہ ہے کہ ان احکام کے علی الرغم 
صحیح اسلامی روح کے مطابق کئی حکومتوں نے ذمّیوں سے 
نہایت فراخدلانہ سلوک کیا اور خود غیر مسلموں نے اس کا 
اعتراف کیا۔ چنانچہ اپنے تعصب میں مشہور شہرہ آفاق عیسائی 
مؤرخ جرجی زیدان نے لکھا ہے:”مسلمانوں کے نہایت تیزی کے ساتھ 
علمی ترقی کرنے کا ایک زبردست سبب یہ بھی تھا کہ خلفائے 
اسلام ہر قوم اور ہر مذہب کے علماء کے بہت بڑے قدر دان تھے اور 
ہمیشہ ان کو انعام و اکرام سے مالا مال کرتے رہتے تھے۔ ان کے 
مذہب, ان کی قومیت اور ان کے نسب کا کچھ خیال نہیں کرتے 
تھے۔ ان میں نصرانی, یہودی, صابی, سامری اور مجوسی غرض ہر 
ملت کے لوگ تھے۔ خلفاء ان کے ساتھ نہایت عزت اور عظمت کا 
برتاؤ کرتے تھے۔ غیر مسلموں کو وہی آزادی اور درجہ حاصل تھا 
جو مسلمان امرا یا حکام کو حاصل ہوتا تھا۔“ 


(تاریخ التمدن الاسلامی جلد 3 صفحہ 194) 


اسی طرح ابو اسحاق بن ابراہیم موصلی دربارِ ہارونی کا مشہور 
فنکار راوی ہےکہ ایک روز ہارون الرشید شکار کو گیا اور مجھے بھی 
اپنے پبراد نے گیا۔ خلیف تو ھکار کے تعاقب میں آگے پڑھ گا مگر 
میں تکان کےباعث پیچھے رہ گیا۔ اتفاقاً سامنے ایک گرجا نظر آیا۔ 
میں تھکا ہوا تھاء خیال کیا کہ یہاں تھوڑی دیر سستانے کا موقع مل 
جائے۔ اس خیال سے میں گرجا کے احاطہ میں داخل ہوگیا۔ جب 


گرچا کے بوڑھے یادری نے مجھے دیکھا تو بہت خوش اخلاقی سے 
میرے پاس آیا اور میری بڑی خاطر مدارت کی۔ نرم بستر میرے لئے 
بچھا دیا اور پنکھا جھلنے کے لئے ایک خادمہ کو میرے پاس بھیج 
دیا۔ پھر فوراً میرے لئے اچھے اچھے کھانے پکوائے۔ اس دوران میں 
مجھے اپنی عمر کے عجیب عجیب واقعات اور حالات سناتا رہا۔ 
کھانے کے بعد مجھے بہت عزت و احترام سے رخصت کیا۔ جب میں 
وہاں سے چل کر ڈھونڈتا ڈھونڈتا خلیفہ کے کیمپ میں پہنچا تو 
خلیفہ نے مجھ سے پوچھا کہ تم کہاں رہ گئے تھے؟ میں نے ساری 
کیفیت بیان کی اور پادری کی مہمان نوازی کی تعریف کی جس پر 
خلیفہ کو بھی شوق پیدا ہوا کہ ایسے اخلاق, ملنسار اور مہمان نواز 
انسان سے ضرور ملنا چاہئے۔ چنانچہ خلیفہ نے اپنی وایسی کا ارادہ 
اس رات ملتوی کر دیا اور میرے ساتھ تنہا پادری سے ملاقات کے 
لئے چل کھڑا ہوا۔ گرجا پہنچ کر جب پادری کو معلوم ہوا کہ دنیا کا 
سب سے بڑا شہنشاہ اس کی ملاقات کو آیا ہے ۔تو وہ ہے انتہا 
خوش ہوا۔ ظاہر ہے کہ اس کے لئے اس سے زیادہ فخر اور کیا ہو 
سکتا تھا۔ گرجا کے سارے آدمی خلیفہ کی خدمت اور خاطر و 
مدارات میں لگ گئے۔ بڑی پُرتکلف دعوت ہوئی اور جنگل میں امیر 
المومنین کو محل کا مزا آگیا۔ 


خلیفہ اپنی آؤ بھگت اور مہمان نوازی سے بڑا خوش ہوا اور 
چلتے وقت ایک ہزار دینار اسے مرحمت فرمائے اور حکم دے دیا کہ 
گرجا سے متعلق جس قدر مزروعہ زمین اور باغات ہیں سات سال 
تک اس کا کچھ مالیہ وصول نہ کیا جائے۔ 


یپادری گرجے کے احاطہ کے دروازے تک خلیفہ کو چھوڑنے آیا۔ 
رخصت کے وقت خلیفہ نے بڑی گرمجوشی کے ساتھ پادری سے 
مصافحہ کیا اور کہنے لگا:'”میں آپ سے مل کر نہایت خوش ہوا اور 


مجھے اس بات کا فخر ہے کہ میری رعایا میں ایسے مہمان نواز اور 


خوش اخلاق بزرگ موجود ہیں“ 
(ہارون الرشید مصنفہ مسٹر پامر بحوالہ الہارون صفحہ283) 


قیصر روم کی بار بار عہد شکنی اور سرکشی اور سرحد پر قتل 
و غارت سے ہارون تنگ آگیا تھا۔ ایک روز نہایت غصے سے اس نے 
قاضی القضاة حضرت امام ابو یوسف سے پوچھا کہ عہد اسلامی 
میں عیسائیوں کے گرجے کیوں محفوظ رہے اور کس نے ان کو اس 
بات کی اجازت دی کہ شہروں میں اعلانیہ صلیب کا جلوس 
نکالیں؟ 


اس پر امام یوسف نے بڑی جرات سے جواب دیا۔ ٭حضرت عمر 
کے عہد میں رومی ممالک فتح ہوئے تو عیسائیوں کو یہ لکھ کر دے 
دیا گیا تھا کہ تمہارے گرجے محفوظ رہیں گے اور تمہیں اپنے 
مذہبی اعمال بجالانے اور صلیب نکالنے میں پوری آزادی ہوگی۔ پس 
اب کسی کو اختیار نہیں کہ بنیادی حقوق سے تعلق رکھنے والے اس 
حکم کو منسوخ کر دے۔“ 


(الہارون صفحہ 040( 


اسی طرح تاریخ سپین کا مصنف لکھتا ہے:”جن عیسائیوں نے 
مفتوحہ ملک میں رہنا پسند کیا ان کے جان و مال کی پوری 
حفاظت کی گئی۔ انہیں پورا حق حاصل تھا کہ اپنے طور پر اپنی 
عبادت کریں۔ معینہ حدود میں انہی کے قوانین رائج تھے۔ بعض 
ملکی اور قومی عہدوں پر ان کا تقرر کیا گیا۔ ان کی عورتوں کو 
اجازت تھی کہ وہ فاتحوں کے ساتھ شادی بیاہ کریں۔ غرض از روئے 
قانون ان کے ساتھ کوئی ایسا برتاؤ نہیں کیا جاتا تھا جس سےوہ 
مفتوح یا غلام معلوم ہوں۔' 


ایک شخص جارج برنیکو وچ جو گریک چرچ کا پیرو تھا اس نے 
ایک مقتدر رومن کیتھولک افسر ہینا ڈس سے پوچھا کہ تم فتح 
یاب ہوئے تو کیا کرو گے؟ اس نے جواب دیا کہ تمام باشندوں کو 
جبراً رومن کیتھولک بناؤں گا۔ اس کے بعد برنیکووچ سلطانِ ترکی 
کی خدمت میں گیا اور ان سے بھی یہی سوال کیا۔ وہاں سے جواب 
ملا میں مسجد کے قریب ایک گرجا بناؤں گا اور تمام لوگوں کو 
اجازت دوں گا کہ وہ اپنے اپنے مذہب کے مطابق خواہ مسجدوں 
میں سجدہ کریں یا گرجاؤں میں صلیب کے سامنے جھکیں۔ جب 
اہل سروبا نے یہ سنا تو انہوں نے لٹین چرچ کے محکوم بننے کے 
مقابلہ میں سلطان کی اطاعت کو زیادہ پسند کیا۔ 


(ٹرکی ان یورپ صفحہ 279 مصنفہ جیمس بیکر ایم۔اے) 


یہ سارے واقعات بتاتے ہیں کہ خلافت راشدہ کے بعد کے 
مسلمانوں نے بھی بالعموم اپنی غیر مسلم رعایا سے نہایت مشفقانہ 
اور خسروانہ سلوک کیا اور ان فقہی احکام کی کوئی زیادہ پروا 
نہیں کی۔ لیکن اس میں بھی شک نہیں کہ جب کسی حکومت نے 
اپنی پست اغراض کے ماتحت نمیوں پر زیادتی کی تو وہ اپنی 
روح کی تسکین فقہ کے ایسے ہی احکام میں تلاش کرنے کی 
کوشش کرتی رہی اور اس وجہ سے دوسری اقوام کو اسلام پر 
اعتراض کرنے کے مواقع میسر آئے۔ 


(جاری ہے) 


اسلاح اور غیر مسلم رعایا (قسط چہارح۔ 
آخری) 


2 نومبر 2021ء ہ099 . آآآ پڑھنے کے لئے 23 منٹ 


(حضرت ملک سیف الرحمان صاحب مرحوم) 

مجھے یقین ہے کہ اس کتاب کے مطالعہ کے بعدوہ تماح 
شبہات جو اسلا عادلانہ نظام سیاست اذ 

4 9 م ح سی و9 ی کے 


متعلق پیش کیے جاتے ہیں بے حقیقت نظر آئینیگے 
اسلام آزادی تیلیغ کا زیردست حامی ہے 


اگرچہ بعض متعضب طبیعتیں رکھنے والے علماء اس بات کے 
قائل ہیں کہ اسلام تبلیغ اور تبدیلئ مذہب کا قائل نہیں لیکن 
درحقیقت ان لوگوں کا یہ دعویٰ سراسر بےبنیاد اور اسلامی اصول 
رواداری کے بالکل خلاف ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بار بار لوگوں کو حق بات 
سننے اور حق بات سنانے کی دعوت دی ہے اور اس سچائی پر دلیل 
لانے کا مطالبہ کیا ہے جس کے مائنے پر کوئی اصرار کرے۔ چنانچہ 
فرمایا: 


قُلْ ہَلْ عِنْدَکُمْ من عِلم فَتُخْرِجُوْه لنا' اِن تَتبِعُوْنَ الا القنٌ وَ اِن 
َنْثُمَ الا تَخْرْصُوْنَ(الانعام:149) 


(27) اگر تمہارے پاس کوئی علم کی بات ہے تو اُسے نکالئے۔ بات 
یہ نہیں بلکہ تم ظثیات کی پیروی کررہے اور اٹکل پچو باتیں کرتے 


ہو۔ 


پھر فرمایا 


7 ۶ ۶ 1 
0 3 يف اب 
ہوا ۱ 7 0 صدقں؟ 
کچ وین سوب اں ۔ گِیبن 


یعنی اگر تم سچے ہو تو مجھے کوئی علمی دلیل بتاؤ۔ صرف 
بےبنیاد دعووں سے کام نہیں چلے گا۔(انعام رکوع 17) 


پھر دوسری جگہ فرمایا”اگر تم اس قرآن کی سچائی کے متعلق 
شک کرتے ہو جو ہم نے اپنے بندے پر اتارا اور کہتے ہو کہ یہ خود 
اُس نے اپنے پاس سے ببنالیا ہے تو اس کی سورت جیسی ایک 
سورت ہی بناکر پیش کرو اور اس کام کے لئے اپنے ساتھ ماہرین 


علماء کو بھی شامل کرلو۔“(بقرہ رکوع 3) 


پس اگر اسلام ممانعت تبلیغ کا حامی ہوتا تو مخالفین کو دلائل 
بیان کرنے اور مقابلہ کے لئے اپنا بہترین کلام پیش کرنے کی کیوں 
دعوت دیتا۔ پھر اللہ تعالیٰ نے ایک اور جگہ فرمایا: 


قُل اِنمَآ اَععُکُمْ بِوَاحدَة آن تَقُوْمُوْا لہ مَثلی وَ فُرَاذٰی تُمٌ تَتفگرُوْاٴ 
مَا بِصَاحبِكُمٌ مُنْ چتدِٴ ان بُو الا نَدِيْز لَكُمْ بَيْنَ يَدَی عَذاب شَییی....قُل 
ِلّہَ سَمِيْعٌ قَرِیْبْ۔(سبا:51+47) 


(28) ان مخاطبین سے کہو کہ میں درد دل کے ساتھ تمہیں ایک 
بات کی تلقین کرتا ہوں کہ اکٹھے ہوکر اور اکیلے اکیلے صرف اللہ 
تعالیٰ کی رضا کی خاطر تم غور کرو۔ اگر تم نفسانی جوش سے 
الگ ہوکر ایسا کروگے تو تم یقین کرلوگے کہ تمہارے ساتھی میں 
کسی قسم کا جنون نہیں۔ اور وہ تمہیں آنے والے ایک سخت عذاب 
کے متعلق خبردار کرنے آیا ہے...اور اگر میں گمراہ ہوں تو تمہیں 
اس کی آتتی کر کیوں ہے۔ اور کیوں میرت پیجھے پڑگئے ہو۔ آخر 
اس گمراہی کا نقصان خود مجھے ہوگا۔ تمہارا تو کوئی نقصان 


نہیں۔ اور اگر میں سیدھے راستے پر ہوں تو یہ اس بات کا ثبوت ہے 


کہ میرا رب میری طرف وحی کرتا ہے۔ کیونکہ وہ میری تضرعات 
کو سننے والا ہے اور اپنا قرب عطا کرنے والا ہے۔ 


اسلام مذہب کے بارہ میعطاقت کے استعمال کا قائل 


نہیں 


اس آیت سے صاف: ظاہر ہے کہ کسی کی گمراہی کو ڈنڈے کے 
زور سے دُور کرنا اسلام کے نزدیک ایک بےمعنی بات ہے۔ پھر اگر دین 
کے بارہ میں زبردستی کرنا ہوتی تو اس کے لئے خود خدا کافی تھا۔ 
دوسروں سے اس کو مدد لینے کی ضرورت نہ تھی۔ چنانچہ وہ خود 
ہی فرماتا ہے ”اگر اللہ تعالیٰ چاہتا تو زمین پر سب کے سب بسنے 
والے ایمان لے آتے۔ پس جب اللہ تعالیٰ نے باوجود طاقت اور حق کے 
جبر نہں کیا تو پھر تم کیوں لوگوں کو ایمان لانے پر مجبور کرتے 
ہو۔:“(یونس :100) 


سو جب خود خدا نے دین کے معاملے کو انسان کی مرضی پر 
چھوڑا ہے تو دوسروں کو سختی کرنے کا کیا حق ہے۔ غرض اسلام 
نہ خود دین میں زبردستی کا قائل ہے اور نہ ہی دوسروں کو ایسا 
کرنے کی اجازت دیتا ہے۔ کیونکہ دینی دعوت کی بنیاد خالص 
ہمدردی اور دلی خیرخواہی پر ہونی چاہئے۔ اسی لئے جو لوگ تبلیغ 
کو طاقت کے زور سے روکتے ہیں ان کے مقابلے میں انبیاء نے ہمیشہ 


یہی کیا۔ 
أَأَهُ سے زسلت بی و نَا لَكُم ناصح مغ (الاعراف:69) 


(29) میں تو اپنے رب کے پیغام پہنچانے آیا ہوں اور دلی 


خیرخواہی اور دیانت داری سے تمہاری بھلائی چاہنے والا ہوں۔ 


اسی طرح ایک آور جگہ فرمایا: 


رُسُلا مَبَشْرِیْنَ وَ مُنْذِرِیْنَ لِئلا یَکُوْنَ لِلّاسِں عَلی اللہ حَجۂ بعد 
الژّسُل(النساء:166) 


(30) یہ پیغامبر بشارت دینے والے اور خطرات سے آگاہ کرنے 
والے ہیں۔ اللہ تعالیٰ نے ان کو اس لئے بھیجا ہے تاکہ وہ لوگوں کو 
بروقت آگاہ کردیں۔ اور اس طرح سے ان لوگوں کے پاس اللہ تعالیٰ 
اتد ےئل ایم ے 


یہ آیت کتنی واضح ہے۔ کیونکہ کفار اگر اپنے دلائل پیش ہی 
نہیں کرسکتے تو پھر اللہ تعالیٰ کے خلاف ان کی طرف سے حجّت 
قائم ہونے کے معنی ہی کیا تھے۔ علاوہ ازیں تبلیغ کو بالجبر روکنے 
والوں پر اللہ تعالیٰ سخت اظہار ناپسندیدگی کرتا ہے۔ چنانچہ 
فرمایا: 


وَ اضْرِبَ لَہُمْ مَثْلّا اَضحبّ الْقَریّدِ اِذْ جَآَعہَا المْزْسَلُوْنَ۔ اِذْ أَرْسَلَتَا 
ِلَيَہمُ انْتیْنِ فُكَذَبُوْبْمَا فعَزّزنَا پِکالِثِ فَقَالَوْا اِنَا اِلَيْکُمْ مُرْسَلوْنَ۔ قَالوْا مآ 
َنثُمْ اِلّا بَشَر مَثلَتَا' وَ مَا انْزلَ الرّحمٰنْ مِن شَیء'ٴاِن اَنْثمْ اِلَا تَكَذِبُوْنَ۔ 
قالوْا رَبُا يَعْلَمْ انا اِلَيْکُمْ لَمزْمَلُوْن۔ وَ مَا عَلَيْتَا اِلّا البَغْ الْمبِیْنْ۔ قَالَوْا انا 
تطِیْزنًا ہِکم ٴ لین لم َثکہُْا لنرْجْمَتکُمْ و لَيَمَسْتكُمْ مُتا عَدَاب أِيْمْ۔ قَالوْا 

ظَأَبِرْكُمْ مَعَکُم' أَئِن دُكُزَثُم 'بَلْ انث قُوْمْ مُسْرِفُوْنَ۔(یس:14تا20) 


(31)یہ کفار جو جبر کے حامی ہیں ان کےسامنے اس شہر کے 
لوگوں کی مثال پیش کیجئے جن کے پاس اللہ تعالیٰ کے رسول آئے 
لیکن انہوں نے ان کی باتوں کو سننے کی بجائے أُلٹا اُنہیں برا بھلا 
کہنا شروع کردیا اور کہا تم ہماری طرح کے انسان ہی تو ہو۔ پھر 
تمہیں کیسے یہ شرف حاصل ہوگیا۔ رحمٰن خدا نے تم پر کچھ بھی 
تازل نہیں گیا۔:ثم یوتہی جھوٹ پولتے ہو۔ ان رسولوں تے کہا پغارا 
ربَ یقیناً جانتا ہے کہ ہم تمہاری طرف رسول بناکر بھیجے گئے ہیں۔ 


اس پر انہوں نے کہا۔ تم لوگ ہمارے اندر نحوست پھیلانے آئے ہو۔ 


اف ارت نے 2۷ن کوں فر در مار کر رانک ران کے اور 
سخت سزا دیں گے۔ رسولوں نے جواب دیا کہ نحوست تو تم خود 
اپنے لئے مول لے رہے ہو کہ حق بات کو مانتے نہیں اور أُلٹا دھمکانے 


اور شور ڈالنے میں مصروف ہو۔ 


غرض یہ آیات بڑی وضاحت سے ثابت کررہی ہیں کہ اسلام نے نہ 
صرف آزادی تبلیغ کی حمایت کی ہے بلکہ دوسروں کو پورے اعتماد 


کے ساتھ اپنے دلائل پیش کرنے کی دعوت دی ہے۔ 
کوئی قوم تبلیغ کی آزادی سے کیوں گھبراتی ہے 


دراصل کوئی قوم کسی دوسرے مذہب کی تبلیغ سے اس وقت 
گھبراتی ہے جب کہ اس کا اپنا مذہب یا تو اپنی صداقت کے دلائل 
پیش کرنے سے قاصر ہو اور عقلی معیار کے مطابق نہ ہو۔ یا پھر اس 
قوم کے مذہبی راہنماؤں نے اپنے فرض کی ادائیگی میں سخت 
کوتاہی سے کام لیا ہو۔اور اپنے عوام کو ان حقائق سے اچھی طرح 
آگاہ نہ کیا ہو جو ان کے مذہب کی بنیاد ہیں۔ اور فطرتِ انسانی ان 
کی تلاش میں ہمیشہ سرگردان رہتی ہے کیونکہ جو مذہب دلائل 
کی دولت سے مالامال ہو اور ذہنِ انسانی کو مطمئن کرنے کے سامان 
اُسے میسّر ہوں وہ کبھی بھی دوسرے مذاہب کی تبلیغ سے متأثر 
نہیں ہوسکتا۔اسی طرح جس مذہب کے راہنما اپنے عوام کی صحیح 
علمی تربیت کرتے ہیں اور ان کی مذہبی ضروریات سے اُنہیں مطلع 
رکھتے ہیں۔ انہیىکسی مخالفانہ پراپیگنڈے سے گھبرانے کی ضرورت 
نہیں پڑتی۔ کیونکہ اگر عوام پوری طرح اپنے مذہب سے واقف ہوں 
اور جو راہنمائی اس مذہب سے ان کو ملتی ہے اس پر وہ مطمئن 
ہوں اور اس کے ساتھ انہیں مادی پریشانیوں سے دوچار نہ ہونا 
پڑے۔ ان کی اقتصادیات مضبوط ہوں اور ان کی سیاست شاہراہِ 
ترقی پر گامزن ہو تو پھر کوئی بھی مخالفانہ پراپیگنڈا انہیں گمراہ 


نہیں کرسکتا۔ اور نہ وہ خود اپنے لئے کسی نئی تبدیلی کی خواہش 
کرسکتے ہیں۔ درحقیقت کوئی شخص اسی وقت اپنا مذہب تبدیل 
کرتا ہے جبکہ کسی وجہ سے سابقہ مذہب کے متعلق اس کا 
اطمینان مفقود ہوجائے۔ اور وہ یہ خیال کرے کہ یہ اطمینان فلاں 
مذہب کے ذریعے اُسے حاصل ہوسکتا ہے۔ اس وجہ سے وہ اس نئے 
مذہب کو اپنی زندگی کا نصب العین بناتا ہے۔ اور نئے رشتے جوڑتا 
ہے۔ پس دوسرے مذاہب کی ترقی کو روکنے کا یہ طریق نہیں کہ ان 
مذاہب کی تبلیغ ہی روگ دی جائے بلکہ صحیح اقداخ یہ ہے کہ 
سچے مذہب کے دلائل سے لوگوں کو روشناس کرایا جائے۔ اور خود 
اپنے عمل سے اُس کی صداقتوں کو ثابت کیا جائے۔ نیز سیاسی اور 
اقتصادی خوشحالی کو عام کیا جائے ...اسی طرح قوم کی تنظیم 
مستحکم ہو۔ اور نصب العین سے اُسے والہانہ محبت ہو۔ جب تک 
قوم کے افراد میں یہ زندگی موجود ہو وہ کسی اور مذہبی تحریک 
کو قبول کرنے کا خیال تک اپنے دل میں نہیں لاسکتے۔ کیونکہ نئے 
مذہب اور نئی تحریک کی جگہ اُسی وقت بنتی ہے جبکہ عالمگیر 
ذہنی خلفشار نے عوام کو اپنی لپیٹ میں لے لیا ہو۔ وہ اقتصادی 
طور پر بدحال اور اخلاقی لحاظ سے تباہ حال ہوچکے ہوں اور ان 
حالات تک نوبت اُسی وقت پہنچتی ہے جبکہ علماء۔ مذہبی پیشوا 
اور سیاسی راہنما خود ان بیماریوں کا شکار ہوجاتے ہیں۔ اور 
تعمیری لحاظ سے اس مشکل صورت حال کا سامنا کرنے کی جرأت 
نہیں کرسکتے۔ لیکن ایسے حالات میں اگر دوسرے مذاہب کی تبلیغ 
کو روک بھی دیا جائے تب بھی اصل خرابی ذور نہ ہوگی۔ اور مذہب 
سے عوام کی برگشتگی اور بددلی کا جو خدشہ پیدا ہوگیا ہے وہ 
بہرصورت موجود رہے گا۔ بعض لوگوں کی طرف سے اس اشکال کا 
یہ حل پیش کیا جاتا ہے کہ اسلام دوسرے مذاہب کو تبلیغ کی 
اجازت تو دیتا ہے لیکن تبدیلئ مذہب کو برداشت نہیں کرتا۔(ارتداد 


کی سزا۔ اسلامی قانون)لیکن یہ صورت پہلی صورت سے بھی بدتر 


ہے۔ کیونکہ اس کے معنی یہ ہیں کہ اسلام ذہنی انتشار اور روحانی 
ہے اطفیٹائی پھیلانے کی اچازت تو دپتا ہے لیکن اس پیفاری کے 
علاج کو برداشت نہیں کرتا۔ تبلیغی آزادی کے دو ہی نتیجے برآمد 
ہوسکتے ہیں۔ یا تو تبلیغ کرتے والے کے:+لائل کی کمڑوری سے لوگ 
واقف ہوجائیں گے۔ یا یہ ماننے پر مجبور ہوں گے کہ تبلیغ کرنے والا 
اپنے مذہب کے مضبوط دلائل اور صداقت کے بین ثبوت رکھتا ہے۔ 
پہلی ضورث میں تو تبدیلی مذہبْ کا کوئی سوال بی پیدا نہیں 
ہوتا۔ اور دوسری صورت میں اس مذہب کی صداقت ذہنًا ماننے 
والوں کو اُس کے قبول کرنے سے روکنا بہت بڑی غلطی ہے۔ اس سے 
تو یہی بہتر ہے کہ سرے سے تبلیغ ہی بند کردی جائے۔ تاکہ لوگوں 
کو نہ کسی اور مذہب کے اصولوں سے واقفیت ہو اور نہ وہ اس 


جمود کو توڑنے کی ضرورت محسوس کریں۔ 
تبلیغ پر پایندی زوال قومی کا باعث ہے 


لیکن ظاہر ہے کہ یہ اقدام قوم پر ذہنی جمود مسلط کردے گا اور 
وہ جہالت کے عمیق گڑھے میں. گرٹی چلی چائے گی۔ کیولکہ 
درحقیقت مختلف قوموں کا تہذیبی تصادم ہی ایک ایسا ذریعہ ہے 
جس سے علوم و فنون ترقی پاتے ہیں اور تہذیبیں عروج کے 
مراحل طے کرتی ہیں۔ اگر ہم اس ذریعہ کو بند کردیں تو علوم کے 
سرچشمے خشک ہوجائیں گے اور انسانی ذہن کھڑے پانی کی طرح 
اپنی تازگی کھوبیٹھے گا۔لیکن شگفتہ سوسائٹی کے لئے یہ ایک 
انتہائی ناموافق صورت ہے۔علاوہ ازیں یہ کوئی قابلِ فخر کارنامہ 
نہیں کہ کسی کو صرف اپنے مذہب پر قائم رہنے کی اجازت دی 
جائے! ور تبلیغ و اشاعت کے ذریعے اُسے اپنی تعداد میں اضافہ 
کرنے کا موقعہ نہ دیا جائے کیونکہ غلبہ حاصل کرنے کے بعد ازراہِ 
ترحم اپنے مذہب پر قائم رہنے کی اجازت دینا زیادہ سے زیادہ ایک 
رعایت کہلاسکتا ہے۔ لیکن انصاف اور رواداری کی اعلیٰ مثال اس 


سے قائم نہیں ہوسکتی حالانکہ عقیدے کی اشاعت کرکے دوسرے 
کو اپنا ہم خیال بنانے کی اجازت انسائی حقوق میں ایک نہایت اہم 
حق ہے اور اسی حق کو حاصل کرنے کے لئے آنحضرت قلٌَ کو 
نزالیاں لانے بزیں۔ آفرکھا رمک اور خزب کے قائل کرا جات نے 
یہی کہ آنحضرتقٌَ دوسروں کو اپنا ہم خیال بنانا چھوڑ دیں۔ 
ورنہ ہم اس اقدام سے اُنہیں بہ جبر روکیں گے۔ دوسری طرف 
آنحضرت قَلٌ کا مطالبہ یہ تھا کہ انسان کا یہ ایک بنیادی حق ہے 
اور مجھے اس کے استعمال کرنے سے روکنا سراسر ظلم ہے۔ چنانچہ 
ابوداؤد کی روایت ہے کہ حضورقِغٌ نے فرمایا ان لوگوں نے مجھے 
اپنے ربّ کا کلام پہنچانے سے روک دیا ہے۔ 


(32)منعونی ان ابلغ کلام ربّی (ابوداؤد)پس یہ کیسے تسلیم کیا 
جاسکتا ہے کہ جس خق کے حاصل کرتے کے لنے آپ کو لڑنا پڑا اور 
وہ حق جب آپ کو حاصل ہوگیا تو آپ نے نعوذباللہ دوسروں کو یہ 
حق دینے سے انکار کردیا۔ حالانکہ آنحضرت ل فرماتے ہیں احب 
لاس ماتحب لنفسک کہ ایمان کا ادنیٰ درجہ یہ ہے کہ دوسروں کے 
لئے وہی پسند کرے جو اپنے لئے پسند کرتا ہے۔ پس اسلام کے اصول 
فطرتاً اس نظریہ کی پُرزور تردید کرتے ہیں اور نصوص قرآنی اس 
خیال کو دھگے دیتی ہیں۔ چنانچہ فرمایا: 


دین کے بارہ میں کوئی جبر نہیں۔ کیونکہ ہدایت اور گمراہی ایک 
دوسرے سے ممتاز ہوچکی ہیں۔ اس لئے جب ایک شخص طاغوتی 
طاقتوں کا انکار کرتا ہے اور خلوص قلب سے بغیر کسی دباؤ کے 
ایمان لاتا ہے تو وہ ایک ایسے مضبوط کڑے کو پکڑے ہوئے ہیں جو 
ٹوٹنے کا نہیں۔ اللہ تعالیٰ اس کے زبانی اقرار کو سننے والا اور اُس 
کے دل کے اخلاص کو جاننے والا ہے۔(بقرۃ رکوع 34) 


یہ نص آزادی مذاہب کا واضح ترین اعلان ہے۔ اس پر کوئی غبار 


نہیں یہاں تک کہ خود مسلمان علماء نے اس آیت کے یہی معنی 
سمجھے۔ چنانچہ علامہ جصاص اپنی مایۂ ناز کتاب میں لکھتے ہیں: 


یعنی لااکراہ صورت کے لحاظ سے گو خبر ہے لیکن حقیقت میں 
پہ آمفر ہے یعٹی اللہ تعالیٰ نے اس میں حکم دیا ہے کے دین کے بارہ 
میں کسی پر جبر نہ کرو۔ 


(احکام القرآن جصاص جلد1 صفحہ536) 


چونکہ بعض علماء آزادی مذہب کے قائل نہیں تھے اس لئے انہوں 
نے اس آیت کو منسوخ مانا۔اس سے بھی صاف ظاہر ہے کہ یہ آیت 
اپنی ذات میں آزادی مذہب کا ایک واضح برہان تھی۔ باقی رہا آیت 
کی منسوخی کا عقیدہ تو بجائے خود یہ ایک باطل عقیدہ ہے اور 
خود اس زمائے کے علماء اس عقیدہ کے قائل نہیں رہے۔اسی لئے 
انہوں نے پرانے مسلک کو ترک کرکے اس آیت کی تاویل ایک نئے 
انداز میں پیش کی ہے۔ وہ کہتے ہیں اسلام لانے پر مجبور کرنا یا 
اسلام چھوڑنے سے کسی کو جبراً روکنا درحقیقت اکراہ اور 
زبردستی کے ماتحت آتا ہی نہیں۔ کیولکہ ی ایسا ہی ہے جیسے 
ایک مریض کو زبردستی دوائی پلائی جائے۔ چونکہ کفار روحانی 
مریض ہیں اس لئے اگر وہ خوشی سے اس مرض کو دُور کرنے والی 
دوائی نہ پیئیں گے تو یہ دوائی انہیں جبراً پلائی جائے گی۔ سو یہ 
جبر دراصل جبر ہی نہیں بلکہ یہ تو نری خیرخواہی ہے۔ لیکن یہ 
تاویل جیسی کچھ مضبوط ہے اُسے ہر عقلمند سمجھ سکتا ہے۔ اسی 
طرح اللہ تعالیٰ نے فرمایا لکم دینکم ولی دین۔ نہ ماننے والو! تم 


اپنے دین پر قائم رہو میں اپنے دین پر قائم ہوں۔(الکافرون) 


ایسے ہی ایک اور جگہ فرمایا ”ہر قوم کے لئے ہم نے مقذس 
عبادتگاہیں اور عبادت کے مخصوص طریقے تجویز کئے ہیں جہاں 
جائے اور اپنے مخصوص طریق سے عبادت کرنے کا انہیں پورا پورا 


حق ہے۔ پھر وہ آپ سے آپ کے معاملہ اور مسلک کے بارہ میں 
نامعلوم کیوں جھگڑتے اور تنازعے پیدا کرتے ہیں۔“(الحج آیت 67) 


پھر فرمایا”تم میں سے ہر ایک گروہ کے لئے ہم نے ایک شریعت 
اور مذہب مقرر کیا ہے۔ اور اگر اللہ تعالیٰ چاہتا تو وہ خود تم سب 
کو (بجبر) ایک ہی امّت بنادیتا۔ لیکن وہ چاہتا ہے کہ اُس نے جو 
کچھ تمہیں دیا ہے اس میں وہ تمہیں آزمائے۔ پس نیک اور رفاہِ 
عامہ کے کاموں میں ایک دوسرے سے بڑھ کر اپنے عمل سے اپنے 
مسلک کی سچائی اور افادیت کو ثابت کرو“ (یعنی جبر کی بجائے 
تمہیں اشاعتِ حق کے لئے یہ راہ اختیار کرنی چاہئے)۔(ال عمران 
آیت 30) 


ایک اور جگہ فرمایا ”ان لوگوں کو جنہیں کتاب دی گئی اور ان 
ھن کر تھی وآ بڑک رو کیہ توجے. کا عہلئل اور تعانات 
تو مرک کر انار لاتے ہن۔ ہس آگ رود ھہارے کے کے مطارق 
ایمان لے آئیں تو یقیناً وہ ہدایت پاگئے۔ اور اگر انہوں نے پیٹھ 
پھیرلی تو آپ کے ذمہتع صرف پہتچادیتا ہے. 


(ال عمران :01( 


فرش ال کا ید الک ماد لا کارتاف ہے کی وہ اصول سے 
اقوام عالم آج اپنارہی ہیں اسلام نے پونے چودہ سو سال قبل اس 
کو اپنے دستور کا ایک اہم حصہ قرار دے کر تحریر و تقریر اور 
غوروفکر کی آزادی کو ہر انسان کا بنیادی حق مانا ہے۔ 


اسلام اور سیاست 


اِاس کے بعد ہم ذمی رعایا کے سیاسی حقوق کو لیتے ہیں۔ 
دراصل اس قسم کے سیاسی حقوق کی تعیین کا دارومدار طرز 


حکومت کی نوعیت پر ہے۔ جیسی طرزِ حکومت ہوگی اسی کے 
مطابق حقوق کی تفاصیل بھی طے ہوں گی۔ اس اعتبار سے اسلام 
کا ایک نظام تو وہ ہے جسے خلافتِ راشدہ یا خلافت علیٰ منہاج 
النبوة کے نام سے تعبیر کیا گیا ہے۔ اصولاً یہ ایک خالص مذہبی 
تنظیم ہے لیکن اگر اس نظام میں سیاست بھی شامل ہو جیسا کہ 
آغاز اسلام میں ہوا تو پھر مذہبی اقتدار کے ساتھ ساتھ سیاسی 
اقتدار بھی خلیفۂ وقت کی ذات میں مرتکز ہوگا۔ اور اس وجہ سے 
خلافت کے لئے منتخب شخصیت مذہبی پیشوائیت کےساتھ ساتھ 
سیاسی لحاظ سے بھی خلیفۃالمسلمین کے اعزاز کی حامل ہوگی۔ 
یہ خلیفہ اپنی مذہبی پوزیشن کی وجہ سے تازندگی اقتدار کا 
حقدار سمجھا جائے گا۔ اس میں شک نہیں کہ یہ اقتدار عوام ہی 
کی طرف سے اس شخص کے سیرد کیا جاتا ہے لیکن اس سپردگی 
کے بعد عوام کا اصل مقام اطاعت و اخلاص ہے۔ تقابل اور مدافعت 
نہیں۔ کیونکہ انتخاب کے بعد وہ خلافت کے مشیر تو بن سکتے ہیں 
لیکن امورِ مملکت میں انہیں فیصلہ گن حیثیت حاصل نہیں 
ہوسکتی۔ خلیفہ وقت ملکی نظم و نسق کے چلانے کے لئے اپنے 
افسر خود منتخب کرے گا۔ مجلس وزراء کا انتخاب بھی کُلَی طور 
پر اُس کے اپنے اختیار میں ہوگا۔ رعایا کے کسی قابل فرد کو وہ کیا 
اختیار دیتا ہے یہ بھی اس کی اپنی مرضی پر منحصر ہوگا۔ وہ 
بےشک شریعت کا پابند ہے۔ لیکن شریعت کی تشریح اس کا اپنا کام 
ہے۔ علماء صرف مشیر ہیىا ور عوام مامور ہیں کہ خلیفۂ وقت کی 
تشریح کو بطور مذہبی سند مانیں اور اس کے فیصلوں کو عملاً 
مذہب کا ایک اہم حصہ تسلیم کریں۔ ظاہر ہے کہ اس پوزیشن کے 
لئے کسی غیرمسلم کے انتخاب کا سوال ہی پیدا نہیں ہوتا۔ 


خلافتِ راشدہ اور غیرمسلموں کے سیاسی حقوق 


لیکن اس کے یہ معنی نہیں کہ خلافتِ راشدہ میں غیرمسلم کو 


کوئی سیاسی حق مل ہی نہیں سکتا۔ کیونکہ خلیفۂ وقت کو کامل 
طور پر یہ اختیار حاصل ہے کہ مملکت کی بہبودی کے لئے ذمی 
رعایا کے کسی قابل فرد کو وہ کوئی انتظامی یا فوجی عہدہ دے۔ 
یا أُن کے دوسرے سیاسی حقوق کی تعیین کرے۔ نہ صرف یہ کہ 
اس بارے میں اُس پر کوئی پابندی نہیں بلکہ اگر وہ ایسا کرے تو 
اُس کا یہ اقدام اللہ تعالیٰ کے اس ارشاد کے عین مطابق ہوگا جس 
میں وہ فرماتا ہے۔ جو لوگ تم سے دین و مذہب کی وجہ سے 
برسرپیکار نہیں ان سے حسنِ سلوک اور منصفانہ رواداری کا طریق 
اختیار کرنے سے اللہ تعالیٰ تمہیں نہیں روکتا۔ یقیناً اللہ تعالیٰ 
انصاف پسند لوگوں سے محبت رکھتا ہے۔ وہ تو تمہیں ان لوگوں 
سے تعلّقات مؤدت رکھنے سے روکتا ہے جنہوں نے محض دینی 
اختلاف کی وجہ سے تم سے جنگ کی اور تمہیں تمہارے گھروں 
سے نکال دیا۔ اور جو مسلمان ایسے دشمنوں سے تعلقاتِ محبت 
رکھیں گے وہ ظالم اور غذار سمجھے جائیں گے۔(ممتحنہ رکوع 3) 


باقی رہا یہ سوال کہ کبھی ایسا ہوا بھی ہے تو یہ ایک بالکل 
غیرمتعلق سوال ہے۔ کیونکہ عمل کا تعلق سراسر حالات سے ہے۔ اگر 
حالات اجازت دیں تو مذہباً اس میں کوئی رکاوٹ نہیں اور اگر 
حالات اجازت نہ دیں یا دنیا اس طرز حکومت سے متعارف نہ ہو تو 
مثال کا نہ ملنا موجب اعتراض نہیں۔ کیونکہ اصل سوال بلحاظ 
نص ممانعت کا ہے جو کسی لحاظ سے ثابت نہیں۔ نیز اس آیت کی 
تفسیر کے تعلق میں حضرت اورنگ زیب عالمگیز کی رائے اور أُن کا 
طرزِ عمل ہم پہلے کسی جگہ نقل کر آئے ہیں۔ اسی طرح اس کتاب 
کے سابقہ صفحات میں ہم اس امر کی متعدد مثالیں بھی تحریر 
کرائے ہیں کہ خلفائے راشدین اور بعد کی حکومتوں نے بغیر کسی 
ہچکچاہٹ کے قابل غیرمسلم افراد کو حکومت کے ذمہ دارانہ 
عہدوں پر فائز کیا۔ حضرت عثمان کے متعلق روایت ہے کہ اٹہوںنے 
اپنے عہد خلافت میں جران بن ابان نامی ایک عیسائی کو اپنی 


نگرانی میں نہایت عمدہ تعلیم دلوائی اور بعد میں اُسے اپنا 
میرمنشی مقرر کیا جو نہایت ہی ذمہ داری کا عہدہ تھا۔ اسی طرح 
حضرت امیر معاویہ نے ایک قابل عیسائی ابنِ اثال کو حمص کا 
گورنر مقرر کیا تھا۔ اسی طرح ایک آور غیرمسلم منصور رومی 
مالیات کے ذمہ دار عہدوں پر فائز رہا۔ 


(تاریخ یعقوبی جلد2 صفحہ 265۔ خطط الشام کرد علی 
جلد1صفحہ 143) 


ارک رقف حھرتغیر رضی ال عال جن کو مت آفال خے نے 
اکؤنٹنٹ کی ضرورت تھی۔ آپ کے سامنے ایک عیسائی کا نام لیا گیا 
تو آپ نے فرمایا اس کے متعلق جاسوسی کا شبہ ہے۔ 


اسی طرح ایک موقعہ پر آپ نے فرمایا یہ لوگ رشوت لینے کے 


غادذی ہین 


(ازال:الخلفاء عن خلافۃ الخلفاء مقصد دوم صفحہ 75 و 195) 


حضرت عمر کی اس تصریح سے ظاہر ہے کہ آپ کے نزدیک کسی 
کا صرف غیرمسلم ہونا حصول عہدہ کے لئے وجۂ مانع نہ تھا بلکہ 
ان کے وہ معائب باعثِ رکاوٹ تھے جو اگر کسی مسلمان میں بھی 
ہوتے تو اس کو بھی کوئی ذمہ داری کا کام نہ دیا جاتا۔ 


خلافتِ راشدہ کے قیام کے لئےخاص ماحول ضروری ہے 


لیکن درحقیقت اس زمانہ میں اس قسم کی گفتگو صرف ایک 
علمی بحث ہے۔کیونکہ اس قسم کی حقیقی اور سیاسی اقتدار 
رکھنے والی خلافت راشدہ خاص حالات اور خاص ماحول کے 


مطابق ہی معرض وجود میں آسکتی ہے۔ اسلام کبھی بھی حقائق 


کی دنیا سے بے تعلق ہوجانے کے لئے مجبور نہیں کرتا۔ اللہ تعالیٰ نے 
خود فرمایا ہے کہ ”اللہ تعالیٰ وسعت اور طاقت کے مطابق ہی 
مکلّف بناتا ہے۔ جو بات کسی کے دائرۂ اختیار میں نہیں اور ماحول 
اُسے نہیں اپناتا اس کے فوری قیام کی جدوجہد کرنا اپنی طاقتوں 
کو ضائع کرنے کے مترادف ہے۔اس لئے ایسے حالات میں اسلام کا یہ 
حکم کارفرما ہوگا کہ جتنا تم کرسکتے ہو کرو اور باقی کے لئے جائز 
حدود کے اندر اپنی کوششیں جاری رکھو اور خدا سے مدد کے لئے 
دعائیں کرتے چلے جاؤ۔ اس کا یہ حکم نہیں کہ اگر پورا نہیں 
کرسکتے تو ادھورا بھی نہ کرو۔ اور ہاتھ پر ہاتھ رکھ کر بیٹھ جاؤ۔ یا 
انہونی چیزوں کے پیچھے پڑ کر اپنی طاقتوں کو ضائع کردو۔ 
خلفائے راشدین کے بعد مسلمان علماء کی ہمیشہ یہ خواہش رہی کہ 
حکومتی دائرہ میں بھی خلافت علیٰ منہاج النبوّۃ قائم ہو۔لیکن 
تیرہ سو سال کی اس طویل جدوجہد کا جو نتیجہ ہے وہ آپ کے 
سامنے ہے۔ایسا کیوں ہوا۔ صرف اس لئے کہ ایسی خلافت کے لئے 
صحیح ماحول پیدا کئے بغیر یہ کوششیں کی گئیں۔خلافت راشدہ 
کے بعد اس سارے عرصہ میں سوائے حضرت عمر بن عبدالعزیز کے 
ایک بھی ایسا خلیفہ نہیں ہوا جس کی مسلمانوں نے کوئی مذہبی 
پوزیشن تسلیم کی ہو۔اور اس کے فیصلوں کو بطور مذہبی سند کے 
مانا ہو۔ یہ تاریخی حقائق بتاتے ہیں کہ مسلمان علماء کی کوششوں 
نے اس سلسلہ میں غلط سمت اختیار کرلی تھی۔ اور ماحول سے 
بےنیاز ہوکر انہوں نے کامیابی حاصل کرنے کی جدوجہد کی تھی 
اس لئے آخر ناکامی کا منہ دیکھنا پڑا۔ حضرت علی کرم اللہ وجہ 
کی شہادت کےبعد اسلام کی اجتماعی قوّت دو حصوں میں بٹ 
گئی تھی۔ مذہبی حصہ علماء کے اقتدار میں تھا اور اس بارے میں 
وہی سند تسلیم کئے جاتے تھے۔ سیاسی حصہ پر زیادہ ہوشیار 
گروہ نے تسلّط جمالیا اور اس میں انہوں نے من مانی کی۔لیکن جب 
تک دونوں طاقتوں میں تعاون کی روح کارفرما رہی اسلام کی 


اشاعتی وسعت بھی بڑھتی چلی گئی اور اس میں کوئی خاص 
رکاوٹ پیدا نہیں ہوئی۔ لیکن جب اس تعاون میں بھی رخنے پڑنے 
لگے تو یہ ترقی رک گئی۔ بہرکیف اب موجودہ حالات میں صرف 
مذہب کی بنیاد پر یہ اصول طے کرنا کہ فلاں فلاں سیاسی عہدے 
غیرمسلم اقلیت کو نہ دئے جائیں اور ان سے جزیہ کے نام سے 
کوئی مذہبی ٹیکس وصول کیا جائے درست نہیں ہوگا۔ خصوصاً 
ایسا ملک جس کی آزادی مشترکہ جدوجہد کی وجہ سے معرض 
وجود میں آئی ہو۔ اس میں مذہب کے نام پر تفریق اور سیاسی 
حقوق میں کمی بیشی اسلامی اصول. انصاف کے یقیناً خلاف ہوگی 
اور سیاست کاری کے اصول بھی اس کی تائید نہیں کریں گے۔ 


پس ان حالات اور موجودہ ماحول میں جو اقدام مناسب ہے اور 
جس کی اسلامی اصول تائید کرتے ہیں وہ یہ ہے کہ مسلمان اپنے 
اندر ایسی قابلیتیں پیدا کریں جو انہیں حکومت کرنے کا اہل 
بنادیں۔ اگر وہ یہ مقام حاصل کرلیں تو پھر بغیر اس کے کہ آئین 
میں ایسی کوئی دفعہ شامل کی جائے عملاً تمام کلیدی عہدے 
خودبخود ملک کے قابل ترین افراد کے لئے ہی مختص ہوں گے اور 
اس کے لئے مسلمانوں کو کسی لفظی تحفظ کی ضرورت نہ ہوگی۔ 
لیکن اگر مسلمان اکثریت میں ہوتے ہوئے بھی باہمی تفرقہ کی وجہ 
سے غیرمسلم رعایا کی سازشوں کا شکار ہوجائیں اور ان کے 
ہاتھوں فروخت ہوکر اپنی زبردست طاقتوں کو بےاثر بنادیں تو اس 
میں قصور غیرمسلموں کا نہیں بلکہ خود مسلمانوں کے ان سیاسی 
اور مذہبی رہنماؤں کا ہے جنہوں نے صرف مذہب کو بدنام کرنا 
سیکھا ہے مذہب سے کام لینا نہیں سیکھا۔ اور حقیقت تو یہ ہے کہ 
اگر پستی اس حد تک آگئی ہو تو پھر کوئی لفظی تحفظ بھی کسی 
کو پیش آمدہ تباہی سے نہیں بچاسکتا۔ 


پھر اگر عقل سے کام لیا جائے۔ اور قوم کو مذہب کی افادیت پر 


یقین کامل ہو تو مذہب کا نام لئے بغیر آئین و قانون کوسو فی صد 
مذہبی بنایا جاسکتا ہے۔ کیونکہ جن سیاسی اصولوں کی اسلام 
تائید کرتا ہے یہ ممکن نہیں کہ انسان کی عقل فعتدل ان کی ٹائید 
نہ کرے۔ اور غیرمسلم اقوام کم از کم عقل معتدل سے عاری نہیں۔ 
اس لئے اگر صحیح رنگ میں یہ اصول ان کے سامنے پیش کئے 
جائیں تو وہ یقیناً ان کی تائید کریں گی۔اس صورت میں مسلمان 
ان قواعد کو اسلامی اصول کہیں گے۔ اور غیرمسلم ان کا نام ملکی 
سلامتی کا بنیادی آئین رکھیں گے۔الفاظ الگ الگ ہوں گے لیکن 
حقیقت ایک ہوگی۔ اور اگر حالات کی مجبوری کے اعتبار سے واقعہ 
میں کسی ملک کی اکثریت کو لفظی تحقّظات کی ضرورت ہے تو 
پھر یہ کیا لازمی ہے کہ ان تحففظات کو مذہب کا نام لے کر حاصل 
کیا جائے۔ یہ تحفظات اگر ملکی مصلحت کا تقاضا ہیں تو اُنہیں 
خالص سیاسی بنیادوں پر بھی بلاجھجک اپنایا جاسکتا ہے۔ کیونکہ 
قومیں اپنا آئین مصالح ملکی کے پیش نظر ہی بنایا کرتی ہیں۔ اس 
لئے اگر مصلحت کا تقاضا ہے کہ اقلیتی فرقوں پر ان کی وفاداری 
کے معیار کے مطابق کچھ پابندیاں عائد کی جائیں تو اس کا ہر ملک 
کو حق ہے۔ لیکن اس کے لئے مذہب کا نام بیچ میں لانا ضروری 
نہیں ہپےشک مذبپ ملکی مصلحت کے خلاف نہیں لیکن وہ اپنے ثام 
کے بےجا استعمال اور اسے مطلب براری کا ذریعہ بنائے جانے کے 


ضرور خلاف .- 
اسلاح اور وضع قانون 


اس کے بعد ہم وضع قانون کے سوال کو لیتے ہیں۔عام طور پر یہ 
بیان کیا جاتا ہے کہ دنیا میں جو آئین ساز یا قانون ساز ادارے بنتے 
ہیں وہ خودمختار اور ہر قسم کے آئین کے بنانے میں آزاد ہوتے ہیں۔ 
لیکن اسلام اس قسم کی آئین سازی کی اجازت نہیں دیتا۔ کیونکہ 
اس کے نزدیک قانون صرف حاکمِ مطلق یعنی خالقِ دوجہاں ہی 


بناسکتا ہے۔ حکم دینا یا کوئی اصول بنانا اُسی کا کام ہے۔ نہ انسان 
کو یہ حق حاصل ہے اور نہ ہی وہ اپنی قابلیتوں کے اعتبار سے ایسا 
کرہی سکتا ہے۔ اس کا علم محدود ہے۔ وہ وقتی خواہشات سے 
مغلوب ہوجاتا ہے اور جنبہ داری کا آسانی سے شکار ہوسکتا ہے۔اس 
لئے ایسی کمزوریوں کا پُتلا وجود اس قسم کا قانون کب بناسکتا 
ہے جو عالم گیر بھی ہو اور ہمہ گیر بھی۔ اور اس کے ساتھ سب کے 
لئے یکساں مفید بھی۔ نیز سب سے اس میں انصاف بھی کیا گیا ہو۔ 
لیکن درحقیقت یہ ایک محض اصطلاحی أُلجھن ہے۔ واقعات کی 
دنیا میں جب ہم آتے ہیں تو دیکھتے ہیں کہ دونوں قسم کی 
مجالیں مقثنہ کے سامنے اگرچہ کام کا ایک وسیع میدان موجود ہے۔ 
لیکن کامل اختیارات نہ اُس کے پاس ہیں نہ اس کے پاس۔ جمہوری 
اقوام اپنے آئین و قانون کی ترتیب کے لئے جو مجالس منتخب 
کرتی ہیں ان کے خود مختار ہونے کے یہ معنی ہرگز نہیں ہوتے کہ 
وہ جو آئین چاہیں بناڈالیں۔ خواہ وہ ملک کی تباہی پر ہی منتج 
کیوں نہ ہو۔ واقعہ یہ ہے کہ تمام مجالس اپنے اس ماحول کی پابند 
ہوتی ہیں جس کے اندر ان کی تشکیل ہوئی ہے۔ وہاں کے لوگوں کا 
تمدذن ملک کے مخصوص جغرافیائی حالات۔ باشندوں کے ذہنی 
رجحانات۔ غرض متعدًد امور ان مجالس کی عقلوں کو ایک خاص 
نہج کے مطابق آئین بنانے کا پابند بناتے ہیں۔ کوئی اسمبلی اپنے ملک 
کے لئے اس بنا پر آئین نہیں بناتی کہ وہ من کل الوجوہ آزاد ہے۔ اور 
سلطنت کو تباہ بھی کرسکتی ہے۔ کیونکہ آئین ملک کی حفاظت کے 
لئے بنائے جاتے ہیں, تباہی کے لئے نہیں۔ اسی طرح کسی اسلامی 
مملکت کی مجلس آئین ساز بےشک قرآنی ہدایات کی پابند ہوگی 
لیکن جس طرح دنیا کی مجالس مختص ماحول کی پابند ہوتے 
ہوئے آزاد اور خودمختار ہیں۔ اسی طرح اسلامی ملک کی مجالس 
قرآنی ہدایات کی پابند ہوتے ہوئے آزاد و خودمختار ہوں گی۔ 
کیونکہ قرآن کریم کی ساری ہدایات عالم گیر اور فطرتی ہیں۔اور 


انسان کی عقل معتدل ان پر مطمئن ہے۔ اس لئے یہ ہدایات ملک کے 
باشندوں کے احساسِں آزادی میں روک نہیں اور آزادی و 
خودمختاری کی ساری بٹیاد ہی اس احساس کے ژتدہ رہٹے پز ہے۔ 


بات یہ ہے کہ قرآن و سنت نے جہانبانی کے اصول بیان کئے ہیں 
اور تفاصیل کو زمانہ اور ملک کے حالات پر چھوڑ دیا ہے تاکہ لوگ 
اپنے اپنے مخصوص ماحول کے مطابق تفاصیل میں مناسب 
تبدیلیاں کرلیں۔اسلامی فقہ میں اسی اصول کی بناء پر یہ قاعدہ 
وضع کیا گیا ہے۔لا ینکر تغیر الاحکام بتغیرالازمانیعنی زمانہ کی 
تبدیلی سے احکام میں تبدیلیٰ کی. ضرورت سے انکار نہیں کیا 
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فقہی اختلافات کا یہ سمندر ہمارے اس نظریہ کی صداقت کے 
لئے ایک ناقابلِ تردید دلیل ہے۔ کیونکہ اگر تفاصیل کو خود قرآن و 
سنت نے طے کردیا تھا تو پھر اس اختلاف کے لئے کون سی 
گنجائش باقی رہ جاتی ہے۔پس یہ اختلاف پیدا ہی اس لئے ہوا کہ 
تفاصیل کو شریعت نے خود مسلمانوں کی اجتہادی استعدادوں پر 
چھوڑ دیا تھا۔ اور بالآخر یہی آزادی متعدّد اور بعض اوقات بالکل 
متضاد نظریوں کا منبع بنی۔ آج کل کے علماء دراصل اجتہاد اور 
وضع قانون کے حق کے منکر نہیں بلکہ اصلاً ان کا مطالبہ یہ ہے کہ 
یہ حق ان کے مخصوص طبإقہ کو دیا جائے۔ کیونکہ وہی قرآن و 
سنّت کے منشاء کو سمجھ سکتے ہیں اور اس کا علم رکھتے ہیں۔ 
لیکن اسلام میں اس قسم کی طبقات پرستی کی کوئی گنجائش 
نہیں۔علماء اپنی قابلیت اور افادیت پبلک پر واضح کرکے اسے اپنے 
حق میں کرسکتے ہیں۔ اور اس طرح سے منتخب ہوکر صحیح 
طریق سے یہ حق لے سکتے ہیں۔ نیز جیسا کہ ہم نے لکھا ہے 
غوروفکر کا دارومدار دراصل عقلِ معتدل پر ہے۔ اور اس سے ملک 
کے تمام قابل افراد اپنے اپنے دائرہ کے اندر حصۂ وافر رکھتے ہیں 


اور اپنے بھلے بُرے کی سوچ سکتے ہیں اور جہاں تک غلطی کا 
سوال ہے وہ جس طرح دوسرے علوم کے قابل افراد کرسکتے ہیں 
اسی طرح مذہبی علماء سے بھی اس کا اتنا ہی امکان ہے۔ پھر کیا 
وجہ ہے کہ قانون سازی کے سارے اختیار صرف علماء کے ایک 
مخصوص طبقہ کو دے دئے جائیں۔ درحقیقت علماء کا اصل کام یہ 
ہے کہ اسلامی احکام کی پوری جدوجہد کے ساتھ اشاعت کی جائے 
تفر ملک کے اه پاقتتے ضاسب عد ےک الع سے واقف 
ہوجائیں اور ان کا ذہن اسلامی بن جائے۔ اس کے بعد ان کا فکر 
اسلامی ہوگا۔اور ان کے تمام فیصلے اسلامی اصولوں پر مبنی ہوں 
گے۔ باقی رہا علماء کا یہ اعتراض کہ جو لوگ اسلام کا علم نہیں 
رکھتے وہ اسلام کی منشاء کے مطابق اسلام کے قانون کیسے 
بناسکتے ہیں۔ تو دراصل یہ آج کل کی آئین ساز اور قانون ساز 
مجالس کے طریق کار سے ان کی ناواقفیت پر مبنی ہے۔ آئین و 
قانون کی ہر جز ماہرین کے غوروفکر ک بعد پیش کردہ پل کا حصہ 
بنتی ہے اور اُن ماہرین میں قابل علماء کو بھی شامل کیا جاسکتا 
ہے۔ اسی طرح اخبارات اور دوسرے لٹریچر کے ذریعے بھی ممبران 
اسمبلی کو صحیح صورت حال سے آگاہ کیا جاسکتا ہے۔ اور رائے 
عامہ کو ہموار کرکے ان پر دباؤ ڈالا جاسکتا ہے۔ سو ایسے حالات 
میں بعض علماء کی طرف سے مخصوص اقتدار کا مطالبہ حق 
بجانب قرار نہیں دیا جاسکتا۔ پس اس زمانے کے علماء کا نہ تو یہ 


مطالبہ درست ہے اور نہ ہی ان کا یہ کہنا صحیح ہے کہ 


”حکم دینے اور قانون بنانے کے اختیارات تمام انسانوں سے فرداً 
فرداً اور مجتمعا سلب کرلئے گئے ہیں۔“ 


اور اسلام میں وضع قانون کی کوئی گنجائش نہیں۔دراصل فرق 
صرف نقطۂ نظر میں ہے اور ادائے مطلب میں اختلاف ہے۔ کیونکہ 


دوسری اقوام جب قانون بناتی ہیں تو یہ کہتی ہیں کہ یہ قانون 


خود انہوینے بنایا ہے اور اسلامی مجالس جب قانون بنائیں گی تو 
کہا جائے گا کہ یہ قائون قرآان کریع کی فلاں ثص کی روشٹی مین 
بنایا گیا ہے۔ اس لئے یہ اسلام کا قانون ہے, بندوں کا قانون نہیں۔ 
غوروفکر نے دونوں جگہ کام کیا ہے۔ دونوں صورتوں میں عقل کو 
کام میں لایا گیا۔ لیکن ایک جگہ عقل شیطان کے قبضہ میں ہے اور 
مجبور ہوئے کے باوجود آپتے آپ کو فرعون قرار دیٹی ہے۔ اور 
دوسری جگہ عقل سراپا عجز و انکسار بن کر خدائے ذوالجلال کے 
حضور سربسجود ہے اور رحمن خدا سے صحیح راہنمائی کے لئے 
دست بدعا ہوتی ہے۔ اس موقع پر اس امر کی تصریح بھی ضروری 
ہے کہ مسلمانوں کی سلطنت میں غیرمسلموں کو مجالیں قانون 
ساز میں کوئی نمائندگی حاصل ہوگی یا نہیں؟ اس سوال کا جواب 
سطور بالا میں موجود ہے۔ یعنی جو حصے خالص مذہب سے تعلق 
رکھتےہیں, ظاہر ہے کہ ان کے بارہ میں کسی غیرمسلم سے رائے لینے 
کے کوئی معتی ہی نہیں۔ لیکن آئین کے چن حضون کا تعلق غام 
ملکی امور سے ہے ان کے متعلق آئین کی ترتیب میں دوسرے 
مسلمانوں کے ساتھ غیرمسلم کو بھی نمائندہ منتخب کیا جاسکتا 
ہے۔ کیونکہ اسلام کا آئین عقلِ معتدل کے دائرہ سے باہر نہیں 
جاسکتا۔ اس لئے کوئی وجہ نہیں کہ وہ آئین اپنی موزونیت کے لئے 
غیرمسلمانوں کی تائید حاصل کرنے سے قاصر رہے۔ 


الغرض یہ ساری باتیں حالات اور ملک کی سیاسی پوزیشن سے 
تعلق رکھتی ہیں۔ اور اسلام اس بارے میں ملک کے باشندوں کو 
پوری آزادی دیتا ہے۔ کیونکہ اسلام کا نظام حکومت حقیقت پسندی 
پر مبنی ہے۔ وہ ایک عظیم صداقت ہے جسے تسلیم کرنا شرف 
انسانی کا تقاضا ہے۔ اللہ تعالیٰ ہمیں اس کے پھیلانے کی توفیق دے 
اور ہر غلطی سے محفوظ رکھے۔ آمین! 


اسلاح اور غیر مسلم رعایا (قسط اوّل) 


4 اکتوبر 2021ء ف 099‏ آآ پڑھنے کے لئے 19 منٹ 


(حضرت ملک سیف الرحمان صاحب مرحوم) 


پیش لقظ 


قرآن کریم اسلام کی بنیاد ہے اس کے بعد آنحضرت اَل کا اسوہ 
حسنہ قرآن کی عملی تفسیر ہے۔ علماء امت نے آپلَ کے اسی 
اأسوہ حسنہ کو سنت سے تعبیر کیا ہے۔ حضرت عائشہ رضی اللہ 
تعالیٰ عنہا فرمایا کرتی تھیں: کان خْلَقہْ الْقْرَآنَ یعنی حضور علیہ 
الصلوٰة والسلام کے اخلاق اور آپقٌلکی زندگی قرآن کے عین 
مطابق تھی۔ اس لئے اگر آپ یہ جاننا چاہیں کہ حضو رق کے حالات 
زندگی کیا تھے تو قرآن کریم کا مطالعہ کیجیے کہ آپلَمٌ کی 


اس کے علاود آحائیت اور تاریغی واقعات اعتہادو استتراظ کے 
لئے بہترین رہنما اور بصیرت علمی کے لئے بہترین ذریعہ ہیں۔ میں 
نے اپنے اس مقالہ کی بنیاد انہی چار ذرائع پر رکھی ہے اور عقل 
معتدل سے جابجا ان ماخذوں سے حوالے پیش کر کے غیر مسلم 
رعایا کے متعلق اسلام کے عدل و انصاف پر مبنی احکام بیان کئے 
ہیں۔ مجھے یقین ہے کہ اس کتاب کے مطالعہ کے بعدوہ تمام شبہات 
جو اسلام کے عادلانہ نظام سیاست و حکمرانی کے متعلق پیش کئے 
جاتے ہیں ہے حقیقت نظر آئینگے اور اسلام کے آئین جہانبانی سے 
واقفیت حاصل کر کے قارئین کے دل اپنے اندر انتہائی مسرت 


محسوس کریں گے۔ 


یعثت اور کفار مکہ 


حضرت محمد مصطفی لَ نے جب اپنی بعثت کا اعلان فرمایا 
لوْحَت: کے سرکردد وک آ کا کے خلت رو کے اور معالنت کا 
طوفان اٹھ کھڑا ہوا۔ آہستہ آہستہ یہ طوفان وہاں کے سارے ماحول 
پر چھا گیا اور بے اطمینانی اس حد تک بڑھی کہ جو لوگ اسلام 
میں داخل ہو جاتے ان کے لئے جان و فال اور عزت و آپزوکی 
حفاظت ایک انتہائی نازک مسئلہ بن گیا۔ خود آنحضرتهٌکے 
مذہبی حقوق تو الگ رہے آپقٌَ کے شہری حقوق بھی خطرہ میں 
تھے۔ حضرت عائشہ فرماتی ہیںکہ آنحضرتکٌِ نے ایک دفعہ اس 
زمانے کے مصائب کا ذکر کرتے ہوئے فرمایا: 


”ابولہب اور عتبہ میرے پڑوسی تھے اور میں ان کی شرارتوں 
میں گھرا ہوا تھا۔ یہ لوگ مجھے تنگ کرنے کے لئےغلاظت کے 
ڈھیرمیرے دروازہ پر ڈال دیتے۔ میں باہر نکلتا تو خود اس غلاظت 
کو راستہ سے ہٹاتا اور صرف اتناکہتا: ٭اے عبدمناف کے فرزندو! یہ 
تم کیا کر رہے ہوءکیا یہی حق ہمسائیگی ہے“(طبقات ابن سعد جزو 
ال حنہ 159 


جب مکہ کے نامور سرداروں کی یہ حرکات تھیں تو اس سے 
عوام کی مذموم حرکات کا بخوبی اندازہ لگایا جا سکتا ہے۔ اسی 
قسم کی کمینہ اور اخلاق سے گری ہوئی مخالفت سے تنگ آکر آخر 
حضورقِغ نے مسلمانوں کومکہ سے ہجرت کر جانے کا مشورہ دیا 
اور کچھ عرصہ بعد خود آپٌَ نے بھی اپنا پیارا وطن چھوڑ دیا 
اور مکہ سے کوئی 200میل دور شمال کی طرف یثرب کی بستی 
میں, جو بعد میں مدینۃ الرسول کے نام سے مشہور ہوئی, آپ قٌَ نے 
پناہ لی اور دوسرے مسلمانوں کو بھی اپنے پاس بلا لیا۔ لیکن اس پر 
بھی آپ بَا کے مخالفوں کو چین نہ آیا اور آپقَلٌ کے مشن کو ناکام 
بنانے کے لئے مدینہ پر حملہ آور ہونے کے منصوبے باندھنے لگے۔ فی 
الحقیقت اس ساری مخالفت کی کوئی معقول وجہ مخالفین کے 


پاس نہ تھی۔ آپ‌لَلُ ہر طرح سے پرامن زندگی بسر کرتے تھے۔ 
بعثت سے پہلے مکہ کے باشندوں میں آپ قَلٌْ امین و صدیق کے لقب 
سے مشہور تھے۔ خدمت خلق کا کوئی موقع ہاتھ سے جانے نہ دیتے۔ 
مخلوق خدا کی خیرخواہی میں آپقَلٌٌ کس حد تک مشہور تھے, 
اس کا اندازہ ان باتوں سے ہو سکتا ہے جو آغاز بعثت میں آپلٌَ 
کی زوجہ مطہرہ حضرت خدیجہ نے آپقَاّ سے بڑی ہے ساختگی 
میں کہیں جب کہ رسالت کی ذمہ واریوں کے متعلق آپ لغ نے اپنی 
ہمدرد بیوی سے اپنی پریشانی کا ذکر کیاانہوں نے آپقَلٌ کو تسلی 
دیتے ہوئے کہا:آپ قٌَ پریشان کیوں ہوتے ہیں, اللہ تعالیٰ آپلَلٍ کو 
ہرگز ناکام اور پریشان نہیں کرے گا۔کیونکہ آپٌَ متعلقین سے 
نہایت عمدہ میل ملاپ رکھتے ہیں,مفلوک الحال اور بے سہارا 
لوگوں کا بار اٹھاتے ہیں۔ جو اخلاق مٹ گئے تھے انہیں دوبارہ 
حاصل کرنے اور سوسائٹی میں انہیں رائج کرنے کی کوشش کرتے 
ہیں مہمانوں کی مہمان نوازی کرتے ہیں قوم کی سچی ضروریات 
میں اس سے مخلصانہ تعاون کرتے ہیں۔ بھلا ایسی خوبیوں والا 
نافع الناس وجود کب ضائع کیا جا سکتا ہے۔(تجرید البخاری جلد 
1صفحہ6مطبوعہ لاہور) 


یہ تھا قبل ازبعثت آپقٌَ کے اخلاق کریمانہ کا اعتراف۔بعثت کے 
بعد بھی آپلٌٍَ نے نہایت صلح جوئی اور ہمدری خلائق کا رویہ 
اختیارکیا۔ آپلٌَ خدائے واحد کی عبادت کی طرف لوگوں کو 
بلاتے, اعلیٰ اخلاق اختیار کرنے کی تلقین کرتے اور غریبوں کی مدد 
کرنے کی ترغیب دیتے۔ مخالفوں سے آپ لغ کا مطالبہ صرف یہ تھا 
کہ دین و مذہب کے معاملہ میں جبر سے کام نہ لیا جائے۔ ہر انسان 
کو اختیار ہے کہ وہ جو چاہے مذہب رکھے۔ اس لئے ہر ایک کو اپنے 
خیالات کے اظہار کی پوری آزادی ملنی چاہیے۔ لیکن آپقَلٌ کی نرم 
روی اور امن پسندانہ طرز کے باوجود مخالفین آپلٌَ کے اس 
انسائی حق کو لیم کرتے کے لئے تیاز نہ تھے :اور چپ کھی 


آپ لغ لوگوں کوایک خدا پر ایمان لانے اور بتوں کی پوجا ترک 
کرنے کے متعلق وعظ فرماتے یا حکیمانہ انداز میں ان کے بھلے کی 
باتیں سمجھاتے, اعلیٰ اخلاق اختیار کرنے کی تلقین کرتے تو 
سرداراع کہ میتہ منسل بد جاتے 


کفار کی مخالفت کا انجام 


مخالفین کی یہی اشتعال انگیزی آپقٌَ کی ہجرت پر منتج 
ہوئی اور جنگ کی سی حالت پیدا کرنے کا باعث بنی۔ مسلمان بھی 
اس صورتحال سے تنگ آگئے تھے۔ کیونکہ ظلم اپنی انتہاء تک پہنچ 
چکا تھاء اس لئے اللہ تعالیٰ کی طرف سے مسلمانوں کو اس کھلی 
کھلی جارحیت کے مقابلہ کی اجازت مرحمت ہوئی جس کا ذکر 
قرآن کریم کی سورۃ حج, رکوع 6میں ہے اور اسی کی طرف اشارہ 
کرتے ہوئے ورلڈ فیتھ کا مصنف مسٹر کرسٹن آنحضرتہٌَ کی 
جنگوں کے بارہ میں لکھتا ہے:”محمد (قٌَ) نے خود کبھی جنگ اور 
خونریزی کاکوئی موقع بہم نہیں پہنچایا۔ ہر جنگ جو آپ(قَظغٌ )کو 
لڑنا پڑی وہ دفاع اور جواب کے طور پر تھی۔ آپ (قٌَ) لڑنے پر 
مجبور ہوئے تو اس لئے کہ زندہ رہ سکیں“(ورلڈ فیتھ صفحہ 


5مصنفہ مسٹر کرسٹن) 


غرض مسلمان مجبور ہو کر لڑے, اس لئے اللہ تعالیٰ نے ان 
مظلوموں کی مدد کی اور کامیابیوں نے ان کے قدم چومے, فتح و 
ظفر نے ان کا ساتھ دیا اور مخالفین مغلوب ہو گئے۔ 


آنحضرت قٌَّ کا خلق عظیم 


لیکن اس غیر معمولی کامیابی کے وقت مخالفین کی مخالفت 
کے باوجود آپقٌَ کے اخلاق کا اندازہ مندرجہ ذیل واقعہ سے 
بخوبی لگایا جا سکتا ہے:”قبل از ہجرت آپلٌَ نے ایک دفعہ کلید 


بردار کعبہ عثمان بن طلحہہ سے بیت اللہ کا دروازہ کھولنے کی 
استدعا کی۔ اس نے نہایت تکبر اور غرور سے آپقٌَ کی استدعا کو 
ٹھکرا دیا۔اس پر حضورقَلغٌ نے فرمایا: ”ایک دن آئے گا کہ یہ کنجیاں 
میرے ہاتھ میں ہوں گی اور میں جسے چاہوں گاء دوں گا'۔عثمان نے 
جھنجھلا کر کہا : کیا اس دن قریش کے تمام مرد ذیل و برباد ہو 
چکے ہوں گے؟...فتح مکہ کے روز سب سے پہلے آپلٌَ کعبہ 
تشریف لے گئے اور اسی عثمان کو آپقَلٌ نے طلب فرمایا۔عثمان 
لرزاں و ترساں حضو رق کے سامنے بت بنا کھڑاتھااور اسے اپنے وہ 
الفاظ یاد آ رہے تھے جو اس نے حضورقٌَْ سے کہے تھے, لیکن 
آنحضرت بَأغٌ نے کمال شفقت سے فرمایا: ”عتمان! آج انتقام لینے اور 
غصہ نکالنے کا دن نہیں بلکہ نیکی اوراسلامی اخلاق قائم کرنے کا 
دن ہے,جاؤ تمہیں معافی دی جاتی ہے۔ نہ صرف معافی بلکہ کعبہ 
کی چابیاں بھی تیرے حوالے کی جاتی ہیں, یہ چابیاں جو تم 
سے چھینے گاوہ ظالم ہوگا۔“ 


(طبقات ابن سعد جزو دومحم صفحہ 99 عام الفتح) 


یہ تھے فاتح مکہ کے اخلاق جن کے قدموں کے نیچے اب سارا 
عرب تھا۔ چنانچہ آپقٌَ کے ان اخلاق اور آپقٌَ کی اس خارق 
عادت کامیابی سے متاثر ہو کرعربوں کی بھاری اکثریت نے آپ ہل 
الا تطالح کا سجا ضی مان لیا: لیکن مخالتین کے بعض گزو: 
آپ قَلٌ کی رعایا بن جانے کے باوجود اپنے پرانے مذہب پر قائم رہنا 


ان حالات میں ان مخالفین کے دل میں یہ سوال پیدا ہوا کہ اب 
ان کا کیا بنے گا۔ یہ ایک فطرتی سوال تھاء کیونکہ وہ جانتے تھے کہ 


فاتح عرب٤َللكٌ‏ نے آزادی مذہب اور آزادی رائے کے سوال پر ہی ان 


سے جنگ لڑی ہے۔ یعنی آنحضرت اه کا مطالبہ یہ تھا کہ یہ حق ہر 
انسان کو حاصل ہونا چاہئے۔ جو مذہب کوئی چاہے اختیار کر لے 
لیکن مخالف گروہ آپلَلغٌ کے اس مطالبہ کو تسلیم نہ کرتے تھے اور 
مسلمان ہونے والوں پر زبردستی کرتے تھے۔اب جب کہ وہ مغلوب ہو 
چکے تھے اور چاہتے تھے کہ اپنے قدیم مذہب پر ہی قائم رہیىاس 
لئے اس سوال پر انہیں انتہائی شرمندگی سے دوچار ہونا پڑاکیونکہ 
سوال وہی تھا۔ صرف توازن طاقت میں تبدیلی ہوئی تھی لیکن 
انسانیت کے اسوہ کامل پل نے فرمایا: ”جس اصول کو منوانے کے 
لئے میں تم سے لڑا ہوں اسے تمہاری مخالفت کی وجہ سے ترک 
نہیں کیا جائے گا۔ ہے شک تم نے اپنی ظالمانہ ذہنیت کے ماتحت 
ایک غلط روش اختیار کی تھی لیکن حق ہر حال میں قائم رہے گا, 
جاؤ تم پر کوئی گرفت نہیں۔ تم میں سے ہر ایک مذہب کے بارہ میں 
آزاد ہے تم ہمارے ذمی ہو: اللہ اور رسول تمہاری ہر قسم کی 
حفاظت کے ذمہ دار ہیں۔“ 


ما بدا الچزیَۃ لِيَکُوْن دِمَاءِھُم گد مَآئتا و أَموَالهُم كاموَالتا۔ 


(نصب الرایہ فی تخریج احادیث الہدایہ جلد 3 صفحہ 381 صو 
برہان شرح مواہب الرحمان جلد 3صفحہ 287) 


اگر تم اپنے مذہب پر قائم رہو تب بھی تمہارے وہی حقوق ہوں 
گے جو حقیقی معنوں میں ایک مہذب حکومت اپنے شہریوں کو 
دیتی ہے۔ تمہیں مذہبی آزادی حاصل ہوگی, تمہاری جان اور تمہارا 
مال, تمہاری عزت اور تمہاری آبرو محفوظ پیںاور وہ تمام شہری 
حقوق,جو اس حکومت میں ایک مسلمان کو حاصل ہیںءوہ آپ کو 
بھی حاصل ہوں گے۔ دراصل ذمّہ کے لفظی معنی کسی بات کی ذمہ 
واری قبول کرنے کے ہیں اور اسی سے لفظ ذمی نکلا ہے, جس کے 
معنی ہیں وہ شخص جس کو ہر قسم کی حفاظت کی ضمانت دی 


گئی ہے۔ ظاہر ہے کہ نبی كریمئٌَ نے اپنے اس ارشاد میں انسانی 
اور شہری حقوق کے اعتبار سے مسلم اور غیر مسلم میں مساوات 
برقرار رکھنے کا اعلان فرمایا تھا اور آپ ہل کے اس ارشاد کا یہ 
مقصد ہر گز نہ تھا کہ یہ حقوق تو غیر مسلموں کے ہیں اور 
مسلمانوں کے حقوق کچھ اس سے زیادہ ہیں۔ چنانچہ حضرت علی 
کرم اللہ وجہ نے آنحضرت لٌَ کے اس منشور آزادی کو جن الفاظ 
میں بیان فرمایاء وہ یہ ہیں: 


”ان لوگوں نے جزیہ کی ادائیگی کو اس لئے قبول کیا ہے تا کہ 
ان کی جانیں,ہماری جانوں کی طرح اور ان کے اموال ہمارے اموال 
کی طرح کی طرح سمجھے جائیں۔پس اس بارہ میں دونوں کے 
حقوق میں کوئی امتیاز نہیں برتا جائے گا۔“ 


أمزث آن أَقَاِلَ الا حَٹی یَقوْلوْا لالہ اِلأاللٰہ اذا قَالِهَا و صَلُوْا 
صَلوثتا وَاسْتَفَلوْا قِبلكتا وَدَبَخُوْا ذَبِِحَکتا حْرُمَث عَلَیْتا مِمَآَعِهُمْ و 
ایم ِّا بحَهَا َ حمَاهُمْ عَلی اللٰ۔ 


(نصب الرایہ جلد 3 صفحہ 380 مطبوعہ مصر۔ تجریدالبخاری۔ 
کتاب الصلوٰة صفحہ111 مطبوعہ لاہور) 


اسی طرح حضرت عمر کے زمانہ میں اہل جرجان کے ساتھ جو 
مقابیة یارا اس کا انکا حضوں ت1ا 


٣”‏ ہل جرجان کی جانیں, ان کے اموال, ان کی قومیتیں اور ان کے 
مذاہب سب کے سب محفوظ ہوں گے۔ان میں سے کسی چیز میں 
کوئی تبذیلی نہیں کی جائے گی اور نہ ہی کسی قسم کا ذخل دیا 
جائے گا۔“(طبری صفحہ 2658) 


مسلم اور غیر مسلم رعایا میں کلی مساوات 


حضورگ کے اس منشور آزادی کی عظمت, وسعت اور مساوات 
کا اندازہ آپ لَ کے اس اعلان کے مطالعہ سے بھی ہو سکتا ہے جو 
آپقٌَ نے حربی گروہوں میں سے اسلام قبول کرنے والے افراد کے 
متعلق فرمایا, آپ قَللٌ فرماتے ہیں: 


”مجھے حکم دیا گیا ہے کہ میں ان لوگوں سے جنہوں نے مذہبی 
آزادی کے حق کو پامال کیا اور میرے امن کو برباد کر دیا,ء جنگ 
کروں۔ لیکن ان میں سے جو لوگ اللہ تعالیٰ کو ایک مان لیں اور 
ہماری طرح نماز پڑھیں, ہمارے قبلہ کو اپنا قبلہ بنائیں اور 
ہماراذبیحہ کھائیں, یعنی جنگ ترک کر کے مسلمان ہونا قبول کرینتو 
ان کی سابقہ شرارتیىمعاف کر دی جائیں گی اور ان کی جانوں اور 
ان کے اموال کا ہم احترام کریں گے۔ پس چونکہ اس صورت میتاللہ 
تعالیٰ اور اس کے رسول قَلْلكٌ نے ان کی حفاظت کی ذمہ داری لے لی 
ہے۔اس لئے بااقتدارمسلمانوں کوچاہیے کہ وہ اس ذمہ داری کو 


تبھائیں اور اس کی ہے۔حرمتی ثہ کریں۔“ 


مَن صَلّی صَلوْثتا وَاسْتَغبَلَ قِبلكتَا۔گل ذيِيْحَکتا فَدَالِک المْسم الّذِی 
لہ ذِمَۂُ اللہ وَ ذِمَۂُ رَسُؤلہ فلَاتَخَفِرُوااللہ فی ذِمَیہ۔ 


کتاب الصلوٰۃ صفحہ111 مطبوعہ لاہور) 


پس حضورقٌِ کے اس ارشاد سے ظاہرہے کہ آپلَلغٌ نے جو 
حقوق حربی گروہوں میں سے مسلمان ہونے والوں کو دیئے تھے 
بعینہ وہی حقوق جیسا کہ اوپر کے سابقہ حوالوں سے ثابت ہے 
جزیہ قبول کرنے والوں کو بھی دیئے تھے۔ چنانچہ اسی مساوات 
ذمہ واری کی بناء پر مسلمان متعینین نے غیر مسلم رعایا کے حقوق 
کی حدبندی کو جن الفاظ میں بیان کیا ہے, وہ یہ ہیں: 


”اگرغیر مسلم اسلامی حکومت میں رہنا اور اسے ٹیکس ادا کرنا 
قبول کرینتو انہیں وہی حقوق حاصل ہوں گے جو عام مسلمانوں کو 
حاصل ہیں اور ان پر وہی ذمہ واریاں عائد ہوں گی جو عام 
مسلمانوں پر عائد ہوتی ہیں۔“ 


ان بَدَلُوُهَا فَلَهُمْ مَا لِلمْسِمِیْنَ وَ عَلَيَہمْ مَا عَلَی الْمْسْلِمِیْنَ۔ 
ذمّی کہلانا ایک اعزازتھا 


اضر حقافات آمر ام تا قامی اعم تا جس کی ےھ مر 
غیر مسلم رعایا ذمی کہلائی۔اگرچہ بعض ناعاقبت اندیش علماء 
کی غلط تشریحات کی وجہ سے آج یہ لفظ بھیانک اور ڈراؤنا نظر 
آتا ہے لیکن اس مثالی زمانہ میں یہ نام دراصل اس امر کی مقدس 
ضمانت تھاکہ اسلامی حکومت غیر مسلم رعایا کے ہر قسم کے 
حقوق کی ذمہ وار ہو گی۔ انہیں بلا خوف و خطر امن و امان کے 
ساتھ اس ملک میں رہنے کے مواقع میسر ہوں گے۔ یہ نام حکومت 
اور عوام دونوں کے لئے باعث افتخار تھا۔ اس میں حکومت کی 
عظمت کے راز پوشیدہ تھے اور عوام کو خواہ وہ کسی مذہب و 
ملت کے ہوں ایسی حکومت کی آزاد رعایا بنئے پر ناز تھا اور اس 
لفظ کا ہر گز یہ مقصد نہ تھا کہ اس کے ذریعہ کسی انسان کے 
حقوق پر کسی قسم کی کوئی پابندی لگائی جائے یا اسے غلامی 
اور ماتحتی کی پابندیوں میں جکڑا جائے۔ آنحضرت لٌَ اور آپ نل 
کے خلفاء کے عہد اقتدار میں اس اصول پر کس عمدگی سے عمل 
کیا گیا یہ تاریخ کا ایک کھلا ہوا باب ہے۔ رہن سہن اور دوسرے تمام 
تمدنی امور میں مسلم اور غیر مسلم میں کوئی امتیاز نہ تھا۔ 
حکومت کے ہر عہدیدار کو واضح ہدایات تھیں کہ وہ غیر مسلم 
عوام کا خاص خیال رکھیں, ان سے عزت سے پیش آئیں اور انہیں 


کسی قسم کے اعتراض کا موقع نہ دیں۔ 
آذنحضرت 8ل کے غیر مسلموں سے تمدنی تعلقات 


خود آنحضرت 8ك اسلامی حکومت کے کامل الاقتدار سربراہ 
ہونے کے باوجود غیر مسلم رعایا سے مساوات کا برتاؤ کرتے۔ ان سے 
تمدنی تعلقات استوار رکھتے اور برابر کا لین دین کرتے۔ ایک دفعہ 
ایک یہودی سے آپلغٌ نے کچھ قرض لیا۔ کچھ مدت کے بعد وہ 
یہودی قرض واپس لینے کے لئے آیا اور آپ قَأٌ سے سخت گستاخی 
کا رویہ اختیار کیا اور انتہائی درشت الفاظ استعمال کئے۔ صحابہ 
فرمایا:”رہنے دو اس کو ایسا کہنے کا حق ہے۔ کیونکہ ہم نے اس کا 


قرض دینا ہے۔“ 


چنانچہ آپ‌لَغٌ نے قرض ادا فرما دیا۔ بعد میں وہ یہودی آپ هك 
کے یہ اخلاق دیکھ کر مسلمان ہو گیا۔ 


(طبقات ابن سعد جزو ثالث) 


ایک دفعہ خیبر کی ایک یہودی عورت نے,جو ذمیہ تھی, آپلَهٌ 
کی خدمت میں بھونے ہوئے گوشت کا تحفہ پیش کیا۔ آپکڑنے 
اسے قبول فرمایا۔ لیکن بعد میں معلوم ہوا کہ اس گوشت میں زہر 
ملا ہوا ہے۔ اس پر آپقَلُُّنے اس عورت کو بلوا کر تحقیق کی لیکن 
اس عورت کی معذرت پر آپ لق نے اسے معاف فرما دیا۔ 


(سیرة حلبیہ صفحہ61 جلد3مطبوعہ مصر و تجرید البخاری 
صفحہ100جلد2 مطبوعہ لاہور) 


7 
اسی طرح :حضرتثت ائس کی روایت ہے کہ ایک یہودی نے 


۵ْ 5 كَ ا ٭٭‎ ٠ 
حضورقَ کی دعوت کی اور جو کی روٹی اور چربی پیش کی۔‎ 
: : ہے کاالله+ کے‎ 
حضورقَلغٌ نے یہ دعوت قبول فرمائی۔‎ 


ابن ابی لیلیٰ کی روایت ہے کہ سہل بن حنیف اور قیس بن سعد 
قادسیہ میں بیٹھے ہوئے تھے کہ ان کے پاس سے ایک جنازہ گذراءیہ 
اٹھ کھڑے ہوئے۔کسی نے کہا : یہ تو یہاں کے باشندے یعنی کافر کا 
جنازہ تھا۔ اس پر انہوں نے جواب دیاء کیا ہوا؟ اسی طرح ایک دفعہ 
آنحضرت قَغٌ کے پاس سے بھی ایک جنازہ گذرا, تو آپ قَلٌَ کھڑے ہو 
گئے۔ لوگوں نے کہا: یہ تو یہودی کا جنازہ تھا۔آپ قَلأمٌ نے فرمایا: کیا 
یہودی انسان نہیں ہوتے؟ (مسند احمد بن حنبل جلد 6 صفحہ 6) 


حضرت ابوہریره جو 7ھ میں مسلمان ہوئے, ان کی روایت ہے کہ 
ایک دفعہ ایک غیر مسلم آنحضرت لغ کے ہاں مہمان ہوا۔ آپلَلهٌ نے 
اِسے ایک بکری کا دودھ دوہ کر دیا لیکن وہ سیر نہ ہواء پھر دوسری 
بکری کا دودھ پیش کیاء لیکن پھر بھی اس کی تسلی نہ ہوئی۔ اس 
پر تیسری, چوتھی, یہاں تک کہ وہ سات بکریوں کا دودھ پی گیا۔ 
آپ قَلكٌ اس کی اس حرص پر مسکرائے۔ لیکن مہمان سے کوئی بات 
نہ کہی۔ اس روایت سے ظاہر ہے کہ مہمان نوازی میں آپ قٌٌَ کے 
ہاں مسلم یا غیر مسلم کی کوئی تمیز نہ تھی۔ 


(ترمذی ابواب الاطعمۃ باب ان المومن یا کل فی امعاء واحدِ جلد 


یہودان بنو نصیر میں سے مخرق نامی ایک یہودی نے مرتے وقت 
اپنے سات باغ آنحضرت کے نام بطور ہبہ وصیت کئے. جو 
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حضو رق نے قبول فرمائے۔ 


علاوہ ازیں آپَلغٌ ہمیشہ واقف کار غیر مسلموں کی عیادت کو 
تشریف لے جاتے اور ان سے اظہار ہمدردی فرماتے اور ان کے دکھ 
درد میں شریک ہوتے۔(زاد المعاد) 


قیصر روم ہر قل کی ملکہ اور امیر المومنین حضرت عمر فاروق 
کی بیگم حضرت ام کلثوم کے آپس میں گہرے مراسم تھے۔وہ ایک 
دوسرے کو تحفے تحائف بھیجتیںاور اس طرح آپس کے تمدنی 
تعلقات کو استوار رکھتیں۔ 


(الفاروق شبلی حصہ دوم صفحہ 440) 
غیر مسلموں کے حقوق کی حفاظت! 


حضرت بلال أنحضرت ٤‏ کے گھریلو اخراجات کے انچارج تھے۔ 
ایک دفعہ اہل بیت کی کسی ضرورت کے لئے انہوں نے ایک ذمّی 
سے کچھ قرض لیا۔ تاریخ وعدہ قریب آ رہی تھی لیکن قرض کی 
ادائیگی کی کوئی صورت نظر نہ آتی تھی۔ حضرت بلال کو قرض 
خواہ کے شدید تقاضے کا ڈر تھا۔ انہوں نے حضورقَلٌ سے پریشانی 
کا ذکر کیا اور اجازت چاہی کہ کچھ دنوں کے لئے وہ مدینہ سے 
باہرچلے جائیں تا کہ غیر مسلم قرض خواہ انہیں تنگ نہ کرے اور 
اپنے گھر میں محبوس رکھنے کا مطالبہ نہ پیش کر دے, جس کا 
اسے اس زمانہ کے قانون کے مطابق حق تھا۔ چنانچہ حضرت بلال“ 
نے گھر جا کر سفر کی تیاری کی اور رات اس نیت سے سوئے کہ 
صبح سویرے مدینہ سے باہر چلے جائیں گے۔ ابھی صبح کی نماز 
نہیں ہوئی تھی کہ حضورقٌلٌ کا پیغام آیا کہ فدک سے کچھ اموال 
آئے ہیں, قرض کی ادائیگی کا سامان ہو جائے گا, اس لئے پریشان 
ہونے کی ضرورت نہیں۔ فدک فتح خیبر کے ساتھ ہی مسلمانوں کے 


قبضہ میں آیا تھا۔ اس لحاظ سے یہ واقعہ 7ھ کے بعد کا ہے جب کہ 
اسلانی حکومت کے حرست افتار حاضل کر لیا ھا حفاظات 
حقوق اور غیر مسلموں کی شہری آزادی کی یہ ایک ایسی مثال ہے 
جس کی نظیر تاریخ عالم پیش کرنے سے قاصر ہے۔ 


(ابوداؤد باب قبول ہدایا المشرکین جلد ثانی صفحہ 433) 


فتح مکہ کے بعد کا واقعہ ہے کہ طائف سے بنو ثقیف کا ایک وفد 
آنحضرت لَلٌ کی خدمت میں حاضر ہوا۔ آپقَُ نے ان کے لئے 
مسجد میں خیمے نصب کرائے اور وہاں ان کو ٹھہرایا۔ لوگوں نے 
عرض کی یا رسول اللہ هَْأًا یہ پلید مشرک قوم ہے۔ مسجد میں ان 
کا ٹھہرانا مناسب نہیں۔ آپ گل نے فرمایا!ارشاد الٰہی 


”انم الم کون نج ی‌ 6 


میں دل کی طرف اشارہ ہے, جسموں کی ظاہری گندگی مراد 
نہیں اور نہ کوئی انسان ان معنوں میں پلید ہے کیونکہ سب انسان 
پاک ہیں اور وہ ہر مقدس سے مقدس جگہ میں بلاروک ٹوک جا 


(احکام القرآن جلد 3صفحہ 109) 


آپقَلُ کے ایک صحابی محیصہ خیبرمیں شہید کر دیئے گئے۔ ان 
کے ورثاء حضو رق کے پاس قصاص کا دعویٰ لے کر آئے۔ حضورتَلهُ 
نے فرمایا: کیا تم قسم کھا کر قاتل کی تعیین کر سکتے ہو؟ انہوں 
نے کہا: یا رسول اللہ قَهٌ ! ہم تو وہاں پر موجود نہ تھے, اس لئے ہم 
کیسے قسم کھا سکتے ہیں۔ آپقَلهٌ نے فرمایا: ثبوت کے بغیر قصاص 
کیسے ممکن ہے۔ اب صرف یہی صورت ہے کہ خیبر کے یہودی, جن 
پر تمہیں شبہ ہے, قانون کے مطابق پچاس قسمیں کھائیں کہ انہیں 


قاتل کا علم نہیں۔محیصہ کے ورثا ءنے کہا کہ ان یہودیوں کا کیا 
اعتبار ہے, یہ تو جھوٹی قسمیں کھالیں گے۔ آپلَغٌ نے فرمایا: تو 
اس سے زیادہ ان سے باز پرس کی اجازت نہیں, کیونکہ قانون میں 
کسی امتیاز کی گنجائش نہیں ہے۔ اس کے بعد آپقَاهٌ نے اپنے پاس 


سے محیّصہ کے ورثاء کو دیت ادا کر دی۔ 


(تجرید البخاری, باب فصل الجہاد جلد 2صفحہ101شائع کردہ 


فیروز اینڈ سنز ) 


اسی طرح خیبر کے یہودیوں کی شرارتوں سے تنگ آکر علاقہ 
کے چند مسلمانوں نے | ن کے کچھ جانور لوٹ لئے اور ان کے باغوں 
سے پھل توڑے۔حضورئٌِ کو جب اس کا علم ہوا تو سخت 
ناراضگی کے لہجہ میں فرمایا:اللہ تعالیٰ نے تمہیں یہ اجازت نہیں 
دی کہ تم رضامندی حاصل کئے بغیر اہل کتاب کے گھروں میں گھس 
جاؤ, اسی طرح یہ بھی جائز نہیں کہ ان کی عورتوں کو مارا جائے 
یا ان کے پھل توڑے جائیں۔ 


(ابوداؤد جزو ثانی صفحہ 424) 


ایک انصاری کی روایت ہے کہ ایک مرتبہ میںآنحضرت قٌَ کے 
ساتھ سفر میں تھا۔ بھوک محسوس ہوئی, کچھ پاس نہ تھا سامنے 
کافروں کی کچھ بکریاں نظر آئیں, انہیں پکڑ کر ذبح کیا گوشت 
بنایا اور ہنڈیا پر چڑھا دیا۔ اتنے میں اس واقعہ کا آنحضرت إَمٌ کو 
علم ہوا۔ آپقٌَ تشریف لائے. دست مبارک میں کمان تھی, اس سے 
ہانڈیاں الٹا دیں اور ارشاد فرمایا: لوٹ کی چیز مردار سے زیادہ 
لال نر 


(ین ہشام جڑو ٹانی 188) 


مسند احمد بن حنبل کی روایت ہے کہ ایک غزوہ میں مشرکین 
کے چند بچے لشکر کی لپیٹ میں آکر ہلاک ہو گئے۔ حضورقٌَ کو 
اس کا بہت صدمہ ہوا۔ ایک صحابی نے عرض کی: یارسول اللہ قٌُ ! 
مشرکین ہی کے بچے تو تھے۔فرمایا: مشرکین کے بچے بھی تمہاری 
طرح کے انسان ہیں اور بہترین انسان بننے کی فطرتی 
صلاحیتییرکھتے ہیں۔ دراصل ہر بچہ اسلامی فطرت لے کر پیدا ہوتا 
ہے لیکن بعد میں اس کے ماں باپ اسے یہودی یا نصرانی وغیرہ بنا 
دیتے ہیں۔ خبردارا! بچوں کو قتل مت کرو؛ خبردار! بچوں کو قتل 
مت کرو۔ 


(مسند احمد بن حنبل جلد4 بروایت حسن بن اأآسود صفحہ24) 
عدل مسلم کی ایک مثال 


حضرت عبداللہ بن رواحہٴ خیبر میں آنحضرتإِغٌ کی طرف سے 
محصل مقرر تھے, نصف بٹائی کا معاہدہ تھا۔ فصل تیار ہونے 
پرحضرت عبداللہ یہود کو کہتے ؛ یا تو تم تصف تصف کا اندازہ کر 
لو اور مجھے اس میں سے کوئی حصہ لینے کا حق دے دو: یا پھر 
میں اندازہ کرتا ہوں اور تم کوئی سا حصہ چن لو۔ حضرت عبداللہ 
کی اس عادلانہ تجویز پر یہود ہے اختیار پکار اٹھتے: ”بھذا قامت 
السموٰت والارض“یعنی خدا کی قسم! اسی انصاف کی وجہ سے 
زمین و آسمان قائم ہیں۔(فتوح البلدان صفحہ34 مطبوعہ مصر) 


ایک دفعہ ایک مسلمان اور یہودی ایک باہمی تنازعہ کے سلسلہ 
میں حضرت عمرٌ کے پاس اپنا مقدمہ لائے۔ آپٴ نے دلائل سننے کے 
بعد دیکھا کہ یہودی حق پر ہے۔ چنانچہ آپٴ نے اس کے حق میں 
فیصلہ دیا۔ اس پر یہودی پکا راٹھا:” واللّہ قضیت بالحق“(خدا کی 
قسم ] آپٰ نے متضفانہ فیصلہ کیا ہے). 


(ازالۃ الخفاء عن خلافۃ الخلفاء مقصد دوم صفحہ 120) 
مسلمانوں کی عدیم النتظیر رواداری اور 
غیر مسلموں کی طرف سے اس کا اعتراف 


اسلام سے پہلے روم اور فارس کی حکومتیں عرب میں اپنے 
حلقہ ہائے اثر رکھتی تھیں۔ جب وہاں اسلام کی مستحکم حکومت 
قائم ہوئی تو ان حکومتوں کو عرب میں اپنا اثر و رسوخ ختم ہوتا 
نظر آیا اور انہوں نے مسلمانوں سے چھیڑ چھاڑ شروع کر دی اور 
حملے کی تیاریاں ہونے لگیں۔ ایسے حالات میں مسلمانوں کو 
مجبوراً رومی اور فارسی علاقوں میں پیش قدمی کرنا پڑی۔ یہ وہ 
زمانہ تھا جب کہ مذہبی تشددانتہائی خوفناک شکل اختیار کر چکا 
تھا۔تاریخ دینی ایذا رسانیوں اور مذہبی نزاعات کے واقعات سے 
سیاہ ہو رہی تھی۔ ایران کے شہنشاہ یہود و نصاریٰ کی ایذا رسانی 
اور رعایا سے مالی استحصال کے درپے تھے اور ان کو مختلف 
عذابوں اور سزاؤں میں مبتلا کر رکھا تھا۔ دوسری طرف قیاصر روم 
آزاد منش مفکرین اور رعایا کے دوسرے طبقات کی بوٹیاں نوچ رہے 
تھے,معاشرہ انتہائی تنگی محسوس کر رہا تھا۔ ایسے حالات میں 
مسلمانوں کی حریت, اعتقاد رواداری اور آزادی ضمیر سے ان 
علاقوں کے باشندے ایک آرام و سکون محسوس کرنے لگے۔وہ 
مسلمانوں کے سلوک سے کس قدر متاثر تھے اس کا کسی حد تک 
اندازہ تاریخ اسلام کے اس واقعہ سے ہو سکتا ہے جو حمص کے 
علاقہ میں پیش آیا۔ ایک بار رومیوں کے زبردست دباؤ کی وجہ سے 
اسلامی لشکر حمص سے پیچھے ہٹنے پر مجبور ہو گیا۔ مسلمانوں 
نے اس علاقہ سے وصول شدہ سارا اخراج وہاں کے لوگوں کو یہ 
کہتے ہوئے واپس کر دیا کہ ہم نے تمہاری حفاظت اور اس علاقہ 
امن و امان کو برقرار رکھنے کی شرط پر یہ رقم وصول کی تھی,اب 


ہم اس علاقہ مینىکو چھوڑ رہے ہیں اور اس پوزیشن میں نہیں کہ 
تمہاری حفاظت کر سکیں۔ اس پر اہل حمص نے جو جواب دیا اسے 


تاریخ کے اوراق نے ان سنہری حروف میں محفوظ کیا ہے: 


”ہم اپنے ہم مذہب لوگوں کے ظلم و ستم کا نشانہ بنے ہوئے تھے 
ان حالات میں تم آئے۔ تمہاری حکومت اورعدل نے ہمیں اپنا گرویدہ 
بنا لیا۔ اب ہم تمہارے مقرر کردہ گورنر کے ساتھ مل کر ہرقل کے 
لشکر سے لڑینگے اور ہمیں مار کر ہی وہ آگے بڑھ سکے گا۔یہودیوں 
نے تورات کی قسمیں کھائیں کہ ہرقل کے افسرشہرمیں داخل نہیں 
ہو سکتے۔ چنانچہ یہ سارا علاقہ رومیوں کے خلاف اٹھ کھڑا ہوا۔ 
بالآخر اس مخالفت اور مسلمانوں کے مسلسل دباؤ کی تاب نہ لا کر 
ہر قل واپس بھاگ گیا اور جب مسلمان دوبارہ اس علاقہ میں 
فاتحانہ انداز میں داخل ہوئے تو وہاں کے باشندوں نے مسلمانوں کا 
شاندار استقبال کیا۔بڑے بڑے جلوس نکالے, اظہار خوشنودی کے لئے 
ناچ گائے کے مظاہرے کئے گئے اوز ادائے خراج اور وقاداری کے ٹئے 


سرے سے عہد و پیمان ہوئے۔'“' 


(فتوح البلدان صفحہ144مطبوعہ مصر کتاب الخراج صفحہ 
1مطبوعہ مصر) 


جب بیت المقدس فتح کرنے کے لئے حضرت عمر شام گئے تو 
راستہ میں علاقہ اذرعات کے عیسائی باشندے نہایت مسرت کے 
ساتھ باجے بجاتے ہوئے آپ کے استقبال کو نکلے اور بڑ ی عقیدت کے 
ساتھ آپ پر پھولوں کی بارش کی۔ آپ نے نہ ان کو روکا اور نہ 
نارانکی کا اقل ھا 


عیسائیوں اور یہودیوں کی دلداری کا حضرت عمر کو بے حد 
خیال رہتا تھا۔ ایک مرتبہ عیسائیوں کا ایک وفد آپ کے پاس آیاتو 


آپ نے خاص طور پر ان سے پوچھا کہ تمہارے علاقہ میں مسلمان 


تمہیں حاکع گوخ ہوثے کی وچہ سے ستاتے تو نہیں؟ انہوں تے 
نہایت خندہ پیشانی سے جواب دیا کہ شریفانہ اخلاق کے سوا ہم 
نے مسلمانوں سے کچھ اور نہیں دیکھا۔ 


جب حضرت عمرٌ کے عہد میں کوفہ کی بنیاد ڈالی گئی تو 
بیت المال اور ایوان حکومت کی تعمیر کا کام ایک نہایت ہی چابک 
دست ہوشیا ر اور لائق مجوسی معمار کے سپرد کیا گیاء جس کا نام 
روزنہ تھا۔ یہ شخص فن تعمیر کا ماہر اور بڑا قابل استاد تھا اور 
اس نے ایسی عمدگی سے کام کیا کہ گورنر نے خوش ہو کر کام ختم 
ہونے کے بعد اسے حضرت عمر کی خدمت میں مدینہ منورہ بھیج 
دیا اور اس کے کام کی ہے حد تعریف کی۔ حضرت عمر نے ہمیشہ 
کے لئے اس کا ایک معقول وظیفہ مقرر کر دیاء,جو اسے گھر بیٹھے 
ملتا تھا۔ 


(الفاروق حصہ دومحم صفحہ 331 بحوالہ طبری۔ ذکر آبادی کوفہ) 


غیر مسلم رعایا کی ضروریات کی ذمہ واری حکومت پر 


تھی 
علاوہ ازیں دوران فتوحات غیر مسلم اقوام سے جو معاہدات 
ہوئے ان میں ایک شرط یہ بھی تھی کہ ذمی رعایا کی بنیادی 
ضروریات کی حکومت ذمہ دار ہوگی۔ چنانچہ حیرہ کے باشندوں 


کو جو پروانہ امان دیا گیا اس کا ایک حصہ یہ ہے : 


”جو ذمّی بوڑھا ہو جائے اور کام نہ کر سکے یا کوئی ناگہانی 
آفت اسے ناکارہ بنا دے یا پہلے دولتمند ہو, بعد میىکسی حادثہ کی 
وجہ سے غریب ہو جائے تو ایسے آفت رسیدہ لوگوں سے نہ صرف 
پر ک کوٹ کوئی ایک معوزل نس کرد گی اک آن کو اور 
ان کے اہل و عیال کو سرکاری خزانہ سے گزارہ بھی مہیا کیا جائے 


گا۔““(کتاب الخراج صفحہ 85 مطبوعہ مصر) 


اسی طرح اصول بنا دیا گیا تھا کہ اگر کوئی ڈمی ذدشمن کے 
قبضہ میں آجائے اور اس کی رہائی فدیہ پر منحصر ہوتواس کا 
یب ساس کے ومتہ المال سے اتا کا جالے ڈلتضصاب مآ 


ابوعبید) 


تاریخ اسلام میں اس اصول کی متعدد عملی مثالیں ہمیں ملتی 


ہیں۔ 


ایک دفعہ حضرت عمر نے ایک بوڑھے ذمی کو بڑی خستہ حالت 
میں دیکھا۔ آپ نے فرمایا: خدا کی قسم! یہ انصاف کا تقاضا نہیں 
کہ ہم اس کی جوانی میں تو اس سے فائدہ اٹھائیں اور اسے بڑھاپے 
میں اس طرح رسواہونے دیں۔ چنانچہ آپْ نے حکم صادر فرمایا کہ 
اس بوڑھے کو زندگی بھر اس کی ضرورت کے مطابق بیت المال سے 
وظیفہ دیا جائے۔ اس کے ساتھ ہی آپ نے ملک کے گورنروں کو لکھا 
کہ وہ غیر مسلم رعایا کے مستحق اور غریب افراد کو بیت المال 
سے پابندی اور باقاعدگی کے ساتھ تنخواہیں دیں۔ اسی طرح غیر 
مسلموں کو وظائف دینے کی کئی اور مثالیں بھی تاریخ اسلام میں 


موجود ہیں۔ 


(عربی حوالہ ازالۃ الخفاء مقصد دومحم صفحہ 192 و9 


کتاب الخراج صفحہ 72/مطبوعہ مصر, فتوح البلدان صفحہ 36۔ 
کنز العمال باب الجزیہ) 


(جاری ہے) 


اسلاح اور غیر مسلم رعایا (قسط سوم) 


1 اکتوبر 2021ء 099 1آ پڑھنے کے لئے 28 منٹ 


(حضرت ملک سیف الرحمان صاحب مرحوم) 


کیا یہ پابندیاں کسی شرعی نص سے ثابت ہیں ؟ 


اب ہم اس سوال کو لیتے ہیں کہ ان پابندیوں کے جواز کی آخر 
شرعی سند کیا ہے۔ کیا قرآن کریم میں ان پابندیوں کا ذکر ہے یا 
سنتِ رسول سے ان کا پتہ چلتا ہے۔ فقہاء نے اس سوال کا جو 


جواب دیا ہے اس کا خلاصہ انہی کے الفاظ میں سنئے۔ فرماتے ہیں: 


ان قیل لم یاخذالبن صلی اللّہ علیہ وسلم بذلک قلنا انٗھم فی 
زمن البی صلی اللّہ علیہ وسلم کانوا معروفین لایشتبہ حالھم ... ثمَ 
فی زمن عمر وقعت الحاجۃ الیٰ ذٰلک فامر بڈلک بمحضرمن الصَحابۃ 
وکانوا یرونہ صوابا۔ (کنزالدقائق صفحہ 191حاشیہ 8) 


(19)٭”اگر یہ اعتراض کیا جائے کہ ذمًّیوں پر اس قسم کی 
پابندیاں حضور صلی اللہ علیہ وسلم کے زمانہ میں عائد نہیں تھیں 
اس لیے یہ شریعت کے خلاف ہیں, تو اس کا جواب یہ ہے کہ آپ کے 
زمانے میں ذمّی جانے پہچانے گنے چُنے چند معروف لوگ تھے۔ ان کا 
اشتباہ کا سوال ہی پیدا نہیں ہوتا تھا لیکن حضرت عمر کے زمانہ 
میں اس کی ضرورت کا احساس ہوا اور آپ نے حکم دیا کہ اس 
قسم کی پابندیاں عائد کی جائیں۔ اس وقت متعدد صحابہ موجود 
تھے۔ اور کسی نے حضرت عمر کے اس اقدام پر اعتراض نہیں کیا 
تھا“ 


ان عوالہ میں فقہاء تے خود ی۔ اصراف گیا ہے ک: آتخشرٹت 


صلی اللہ علیہ وسلم کے زمانۂ مبارک میں ذمّیوں کے متعلق مذکورہ 
بالا قسم کی پابندیوں کا نام و نشان بھی نہیں تھا۔ نئے معبدوں کی 
ممانعت کے متعلق ابن ماجہ کی جو حدیث پیش کی جاتی ہے۔ اور 
جس کا ذکر چوتھے حکم کی تفصیلات میں آچکا ہے۔ اسے خود 
محدثین نے ضعیف اور مضطرب مانا ہے۔ بلکہ اس کے ایک راوی کے 
متعلق امام بخاری نے لکھا ہے کہ وہ بعض اوقات جھوٹ بول جایا 
کرتا تھا۔ (نصب الرایہ صفحہ 454جلد 3) 


اسی طرح فقہاء کو یہ بھی اعتراف ہے کہ حضرت ابوبکر کا 
زمانہ بھی ان پابندیوں سے یکسر خالی ہے۔ اب ہم حضرت عمر کے 
عہدخلافت میں پہنچتے ہیں۔ تاریخی حقائق آپ کے مبارک عہد کو 
بھی اس قسم کی پابندیوں سے پاک ٹھہراتے ہیں۔ اس دعویٰ کی 
تائید میں اندرونی اور بیرونی دونوں قسم کے شواہد موجود ہیں۔ 
چنانچہ پہلے ہم اندرونی شواہد کو لیتے ہیں۔ فقہاء کی طرف سے 
ان پابندیوں کے نفاذ کے لیے حضرت عمر کے زمانہ کا جو معاہدہ 
بیان کیا جاتا ہے اور جسے ابن مندہ نے روایت کیا ہے اس کے الفاظ 


غلط بنیاد۔ ایک جعلی معاہدہ 


کاب سال غمر اسر اسر مر اتضای حدق گااگتا 
انکم قدمتم علینا فسالناکم الامان لانفسنا وذرارینا واموالنا واہل 
ملتنا۔ وشرطنالکم علٰی انفسنا ان لانحدث فی مدینتنا ولا فی 
ماحولھا دیرا و لا کنیسۃ ولاصومعۃ راهھبِ ولانجدوماضرب منہا 
ولالحی ماکان منہا فی خطط المسلمین۔ ولانمح کنائسنا ان ینزلھا 
احدٌ من المسلمین فی لیلِ و لانھار۔ نوسع ابوابھا للمارّة وابن السبیل 
وان ینزل من مزینا من المسمین ثلثۃ ایام نطعمھم وان لانومن فی 
کنائسنا ولامنازلنا جاسوسا ولانکتم عینا للمسلمین ولانعلم 


اولانٹالقرآن دلاٹای رک کا ولاددعوا آلی احدا ولا نع آح ا می اھانا 
الدخول فی الاسلام ان ارادوا و ان نوقرالمسلمین وان تقوم لھم من 
مجالسنا ان ارادوا جلوسا ولانتشبہ لھم فی شیءِ من لباسھم من 
قلنسوۃ ولاعمامۃ ولانعلین ولافرق شعر ولانتکلم لکلامھم ونتکئی 
بکناھم ولانرکب السروج ولائْتقش خواتینا بالعربیۃ ولانبیغ 
الخموروان نجْر مقادیم رؤوسنا وان نلزم زینا حیتما کثاوان 
نشدالزنائیر علی اوساطنا وان لانظھر صَلنا وکتبنا فی شیءِ من 
طرق المسلمین ولا اسرقھم وان لانظھرالصلب علیٰ کنائسنا وان 
لانضرب بناقوس فی کنائسنا بین حضرت المسلمین وان لانخرج 
سعاتینا ولا یاغوثا ولانرفع اصواتنا مع امواتنا ولانظھر النیران معھم 
فی شیءِ من طرق المسلمین ولاتجاورھم موثنا شرطنا لکم ذلک ... 
فان نحن خالفنا ماشرطنا لکم فضمناہ علی انفسنا فلاذمّۃ لنا وقد 
عل اکم من آقل المفَاقبۃ و التفاق (کگناافقال ضفعر 3023 ج2 


بروایت ابن مندہ فی مزائب لشعبہ) 


(20)“”شام اور فلاں فلاں شہر کے عیسائیوں نے اللہ تعالیٰ کے 
غلام امیر المومنین حضرت عمرکی خدمت میں یہ معاہدہ لکھا کہ 
تمہاری فوجیں ہم پر غالب آئیں۔ اس لیے ہم نے تم سے اپنے لیے, 
اپنے اہل و عیال اور اپنے اموال اور اپنی قوم کے لیے امان چاہی اور 
اس کے عوض مندرجہ ذیل شرائط کو اپنے لیے خود پسند کیا۔ ہم 
اپنے شہر اور اس کے مضافات میں اپنا کوئی معبد اور اپنی کوئی 
خانقاہ تعمیر نہیں کریں گے نہ پُرانے معبدوں کو از سرِ نو بنائیں 
گے۔ اسی طرح باہر سے آنے والے مسلمانوں کو معبدوں میں قیام 
کڑتےسے بھی نہیں زوکیں گے۔ وہ دن کے وقٹ ائیں یا رات کے وقت 
ان کے لہے ان کے فروازے ہر وئٹ کھلے رہیں گے۔ ٹین دن تک ہم ان 
کی مہمان نوازی کے فرض کو بھی بجا لائیں گے۔ اپنے گرجوں میں 
مسلمانوں کے خلاف کسی جاسوس کو پناہ نہیں دیں گے۔ اپنی 


اولاد کو قرآن کریم نہیں پڑھائیں گے۔ شرک و بدعت کا نہ خود 


ارتکاب کریں گے اور نہ ہی اس کی تبلیغ کریں گے۔ کسی کو اسلام 
قبول کرنے سے بھی نہیں روکیں گے۔ مسلمانوں کی عزت کریں گے 
اور اگر وہ ہماری مجلس میں بیٹھنا چاہیں تو ہم اٹھ کھڑے ہوں گے 
اور ان کے لیے جگہ خالی کر دیں گے۔ مسلمانوں کے لباس کی نقل 
نہیں کریں گے۔ لہ کوپی پہتین کے تہ پگڑی: تعلیں کن طرژ جوتی کا 
استعمال بھی نہیں کریں گے۔ اسی طرح اپنے بالوں میں مانگ بھی 
نہیں نکالیں گے۔ عربی زبان نہیں بولیں گے اور نہ ہی مسلمانوں کی 
سی کٹیٹ کا اپنے بان رواج ہونے دیں گے کاتھی پر سواری نہیں 
کریں گے اور اپنی انگوٹھیوں میں عربی حروف کندہ نہیں کروائیں 
گے مسلم آبادی میں شراب کی خریدو فروخت نہیں کریں گے۔ بطور 
علامت اپنے ماتھے کے اگلے بال کٹوا دیں گے اور اپنے مخصوص 
لباس کا التزام کریں گے۔ اپنی کمروں میں زنّار باندھیں گے۔ مسلم 
علاقوں میں اپنی صلیب اور کتب کا جلوس نہیں نکالیں گے۔ 
مسلمانوں کی موجودگی میں اپنے گرجوں میں نہ صلیب کا مظاہرہ 
کریں گے اور نہ ہی ناقوس بجائیں گے۔ اپنی مورتیوں کا جلوس 
بھی نہیں نکالیں گے۔ (رواہ ابن مندہ فی غرائب الشعبہ) 


اس معاہدہ کے جعلی ہونے کے ثبوت 


یہ معاہدہ سند کے لحاظ سے انتہائی مشتبہ ہے۔ غرائب الشعبہ 
حدیث کی کوئی مستند کتاب نہیں ہے۔ نیز اس کتاب کی کوئی 
تاریخی اہمیت بھی نہیں۔ علاوہ ازیں ابن مندہ کا روایت کردہ یہ 
معاہدہ آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کے اس امان نامہ کے بھی 
سراسر خلاف ہے جو آپ نے سینٹ کیتھرائن کے راہبوں کو لکھ کر 
دیا تھا۔ اور جس کا ذکر اوپر آچکا ہے۔ باقی حضرت عمر پر یہ الزام 
لگانا کہ نعوذ باللہ انہوں نے آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کی 
مخالفت کی یا ان کو اس معاہدہ کا علم نہ تھا۔ خود الزام لگانے والے 
کی ثاداتی اور کمڑوری ذبِن کی دلیل ہے۔ پھر عبارت کی ژؤولیدگی 


اور اس کا اندرونی بے ربط ڈھانچہ خود اس معاہدہ کے جعلی ہونے 
کو قطعی طور پر ثابت کر رہا ہے۔ مسلمانوں کی تاریخ میں کبھی 
بھی یہ پابندیاں عائد نہیں ہوئیں کہ غیر مسلم قرآن کی تعلیم 
حاصل نہ کریں بلکہ اس کے برعکس قرآن کریم نے بار بار مخالفین 
کو غور و فکر کی دعوت دی ہے۔ فرمایا: ۔ 


لا عدَيروِن القزآن 
(کیا تم قرآن پر غور و فکر نہیں کرتے)پھر کہا: ۔ 
ة آقذ یَْزتا القراَ لِلذر فهَل من مُدکر 


(یعنی ہم نے قرآن کو آسان بنایا ہے۔ کیا کوئی نصیحت قبول 
کرلے گا)جو قرآن یہ دعوت دیتا ہے وہ اپنے مطالعہ پر اس پابندی 
کی کیسے حمایتث کر سکتا ہے۔ اسی طرح عربی زژبان کے سیکھٹے پر 
فاضل ہوئے۔ حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ جب شام کے علاقہ 
جابیہ میں تشریف لے گئے تو وہاں آپ نے ایک تقریر کی جس میں 
آپ کا ترجمان ایک عیسائی پادری تھا جو بشپ کا نائب اور جاثلیق 
کے عہدہ پر فائز تھا۔ (ازالۃ الخفاء عن خلافۃ الخلفاء مقصد دوم 


اسی طرح اخطل کے شاعرانہ کمال سے کون واقف نہیں۔ یہ بنو 
امیہ کے دربار کا مایہ ناز عیسائی شاعر تھا۔ مشہور عیسائی ابن 
اثال حضرت امیر معاویہ کا طبیب خاص اور درباری ترجمان تھا۔ 


پھر مسلمانوں نے ہمیشہ غیر مسلموں کے معبدوں کا احترام کیا 
ہے اور اس کے کبھی روادار نہیں بنے کہ وہ ان معبدوں میں رہائش 
اختیار کریں۔ اس کے برعکس مختلف معاہدوں میں خود مسلمانوں 


کی طرف سے یہ شرط موجود ہے کہ وہ غیر مسلم معبدوں میں 
قیام نہیں کریں گے۔ چنانچہ بیت المقدس کے عیسائیوں سے جو 
معاہدہ ہوا اس میں یہ شرط موجود ہے۔ یہ معاہدہ خود حضرت 
عمرکی موجودگی میں طے پایا تھا۔ 


اس معاہدے کے بعض اہم حصے ہم اپنے دعویٰ کی تائید میں 
یہاں نقل کرتے ہیں۔ چنانچہ لکھا ہے: 


متا ما (عطی عبتالل عمر امرالمومت: ال الباء مد الافان 
اعطاھم امانّا لانفسہم واموالھم وکنائسہم وصٔلبانہم وسقیمہا 
وبریئہا وسائر ملتہا الہ لایسکن کنائسھم ولائملم ولایٔنتقض منہا 
ولامن حیّزھا لامن صُلبھم ولامن شیءِ من اموالھم ولایکرھون علٰی 
دینہم ولایضار احد منھم ... وعلٰی ما ھذا الکتاب عھداللہ وذمّۃ 
رسولہ وذمۃ الخلفاء وِذمّۃالمومنین اذا اعطوا الذی علیھم من 
الجزیۃ۔ (کتاب الخراج صفحہ 82) 


(1)'یہ وہ امان ہے جو خدا تعالیٰ کے غلام امیر المومنین 
حضرت عمر نے ایلیا کے لوگوں کو دی۔ یہ امان ان کی جان و مال, 
گرجا اور صلیب,؛ ان کے تندرست اور بیمار اور ان کے تمام مذہب 
والوں کے لیے ہے۔ ان کے 5رچوں میں ٹہ مکوتت اختیار کی چائے 
گی اور نہ وہ ڈھائے جائیں گے۔ نہ ان کو نہ ان کے احاطہ کو کچھ 
نقصان پہنچایا جائے گا۔ ان کے مال میں بھی کچھ کمی نہیں کی 
جائے گی۔ مذہب کے بارہ میں ان پر کوئی جبر نہیں کیا جائے گا۔ اور 
تہ ان میں سے کسی کو کوئی تکلیف دی جائے گی۔۔,چو کچھ اس 
معاہدہ میں ہے اس پر خدا کے رسول کے خلفاء اور مسلمانوں کی 


ذمہ داری ہے۔ بشرطیکہ یہ لوگ مقررہ جزیہ ادا کرتے رہیں۔ “ 


اسی طرح حضرت عمرکی طرف سے حکومت کے افسران کو یہ 
مستقل ہدایت تھی کہ وہ اس بات کی سختی سے نگرانی کریں کہ 


مسلمان ذمّیوں پر ظلم نہ کرنے پائیں اور نہ ان کے نقصان کے درپے 
ہوں اور ان کے اموال, مسلمانوں کی دست بُرد سے محفوظ رہیں 
اور جس قدر شرطیں ان سے طے ہوئی ہیں وہ سب پوری کی 
جائیں۔ (کتاب الخراج صفحہ 82) 


انی طرع ”اه دیتار“ والوں سے جو ععابدہ ہوا ای کا ایگ 
حصہ یہ تھا ”ذمّیوں کا مذہب نہیں بدلا جائے گا اور نہ ان کی 
مذہبی رسوم میں کسی قسم کی مداخلت کی جائے گی۔“(طبری 
صفحہ 2633) 


غرض تاریخ کی معتبر کتب میں جتنے بھی معاہدے نقل ہوئے 
ہیں ان سب میں ذمّیوں کے مال و جان اور ان کے مذہب کی 
حفاظت کا یقین دلایا گیا ہے۔ ان کے قومی لباس سے تعرض نہیں 
کیا گیا اور نہ ان کی تمدنی آزادی پر کوئی پابندی عائد کی گئی ہے۔ 
البتہ اس میں شک نہیں کہ بعض اوقات سیاسی مصالح کے پیش 
نظر ذمّیوں کو فوجی لباس پہننے اور ہتھیار بند ہونے سے ضرور 
منع کیا گیا ہے۔ لیکن یہ کوئی قابل اعتراض اقدام نہیں تھا۔ آج کل 
کی تمام متمدن حکومتیں اس قسم کی پابندیاں اپنے اپنے مصالح 
کے پیش نظر رعایا پر عائد کرتی ہیں۔ اس سلسلہ میں حضرت امام 
ابو یوسف کتاب الخراج میں لکھتے ہیں: 


صرف فوجی وردی پہننے پر پابندی تھی! 


بالمسلمین۔ (کتاب الخراج صفحہ 85) 


(22) ”فوجی وردی اور اسلحہ بندی کے سوا ذمًّی ہر قسم کا 
لبپاس پہن سکتے ہیں۔ البتہ فوجی لباس میں مسلمانوں سے ان کی 
مشابہت بزرداشت نہیں کی جائے گ “ 


اصل بات یہ ہے کہ حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ درحقیقت 
مسلمانوں پر یہ زور دیتے تھے کہ وہ سادہ زندگی بسر کریں اور 
موٹا کھذر کی طرز کا لباس پہنیں, محنت اور مستعدی کو اپنا شعار 
بنائیں اور عجمیوں کی طرح آرام طلب اور عیش پسند نہ بنیں۔ 
کیونکہ اسی وجہ سے وہ کاہل اور فرض ناشناس بن چکے ہیں۔ اور 
ان عادات نے انہیں شکست خوردہ ذہنیت والا بنا دیا ہے۔ 


روی البفغوعن ابی عثمان الھندی یقولٌ اتانا کتاب عمر بن الخطاب 
و نحن باذربیجان مع عتبۃ بن فرقد اما بعد فائزروا وارتدوا وانتعلوا 
واتھ!الکلاف والتتاً البرافیاائت وعارکم راس اکم اسحاعیل۔ 
وایاکم والتنعم وزی العجم وعلیکم بالشمس فانھاحمام العرب . 
راھد فیر( آززاہ الکھمولد کی فلس رافحاف)(انافالفام من 
خلافۃالخلفاء مقصد دوم صفحہ 207) 


(23)چنانچہ ابی عثمان الہندی کی روایت ہے کہ ہم عتبہ بن 
فرقد کے زیر کردگی ایک سرحدی مہم کے سلسلہ میں آذربائیجان 
میں مقیم تھے۔ حضرت عمرکا خط ہمیں موصول ہوا جس میں لکھا 
تھا کہ تہبند باندھوء چادر استعمال کرو چپل پہنوء موزے اور 
شلواریں پہننا چھوڑ دو۔ یعنی اپنے باپ اسماعیل کا لباس اختیار 
کرو اور عجمی طرز بودو باش سے پرہیز کرو کہ وہ آرام طلبی اور 
عیش پرستی کا عادی بنا دیتی ہے۔ کھلے آسمان اور دھوپ میں رہو 
کہ یہ عرب کا حمام ہے اور ان فاسد مواد کوخارج کر دیتا ہے جو 
بیماری لاتے ہیں۔ غرض کھردری اور سخت زندگی اختیار کرو۔ 


یہ تھی حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی ایک عام ہدایت لیکن 
بدقسمتی سے بعد میں حضرت عمرکی اس ہدایت کی اصل روح کو 
لوگوں نے بھلا دیا اور غلط فہمی سے اس کے یہ معنی لے لیے گئے 
کہ گویا عجمیوں کے لیے مذہباً کوئی مخصوص لباس تجویز کیا گیا 


تھا جس کا ان کو پابند بنانا شرعاً ضروری تھا۔ 


پس یہ سارے حوالے ثابت کر رہے ہیں کہ شروع میں ذمی عام 
شہری لباس پہننے میں بالکل آزاد تھے اور ان پر اسلام کی طرف 
سے کسی قسم کی کوئی معاشرتی پابندی عائد نہ تھی۔ البتہ 
خلافت راشدہ کے بعد بنو امیّہ کے زمانہ میں بعض سیاسی مصالح 
کے پیش نظر بیشک بعض قسم کی پابندیاں عائد کی گئیں اور بعد 
میں فقہاء نے بنو امیٔہ کے ان اقدامات کو مذہبی رنگ دے دیا۔ 
چنانچہ مشہور حنفی فاضل علامہ کاسانی اپنی شہرہ آفاق کتاب 
بدائع الصناع میں پابندیوں کے جواز کے متعلق بحث کرتے ہوئے 


والاصل فیہ ماروی ان عمر بن عبدالعزیز مرّعلی رجالِ رکوب 
ذوی هینۃ فظئھم مسلمین فسلّم علیہم فقال لہ رجل من اصحابہ 
اصلحک اللّہ تدری من ھولاّء قال من ھم فقال ھؤلاء نصازی بن 
تغلب فلما اتی منزلہ امران یناڈدی فی الناس ان لایبقیٰ نصرانی 
الاعقد ناصیۃ ورکب الاکاف ولم يُنتعل انّہ انکر علیہ احد فیکون 
کالاجماع۔ (بدائع الصناع صفحہ 113جلد7 باب 1یوخذبہ اہل الذمۃ) 


(24)”ذمّیوں پر پابندیوں کا آغاز یوں ہوا کہ ایک دفعہ حضرت 
عمر بن عبدالعزیزٌ کچھ سواروں کے پاس سے گزرے۔ یہ سوار بڑے 
معزز نظر آتے تھے۔ آپ نے انہیں مسلمان سمجھا اور السلام عليكم 
کہا۔ ساتھیوں میں سے کسی نے آپ کو توجہ دلائی کہ یہ لوگ تو 
عیسائی تھے۔ آپ کو یہ بات بُری لگی اور جب واپس گھر پہنچے تو 
آپ نے یہ اعلان کرنے کا حکم دیا کہ آئندہ تمام عیسائی بطور 
علامت زار باندھیں اور پالان نما کاٹھی پر سوار ہوں۔ یعنی گھوڑے 
پر سوارہوتے کی انہیں اخازت ژ ہوگی۔ آپ کے اس اعلان پر کسی 
مسلمان نے بُرا نہ منایا اور اس طرح اس اعلان کو ایک اجتماعی 


حیثیت حاصل ہوگئی۔“ 


یہ حوالہ اس امر کا بیرونی شاہد ہے کہ کم از کم حضرت عمر بن 
عبدالعزیز کے زمانہ تک مسلمانوں اور ذمّیوں میں کوئی امتیاز قائم 
نہیں ہوا تھا اور ان پابندیوں کے عائد کرنے کا حکم حضرت عمربن 
خطاب نے نہیں بلکہ حضرت عمر بن عبدالعزیرٌ نے دیا تھا۔ 


اس کے بعد حضرت عثمانْ اور دوسرے صحابہ کے سلوک کو ہم 
دیکھتے ہیں تو اس میں بھی ہمیں کوئی خاص معاشرتی تفاوت 
نظر نہیں آتا۔ حضرت عثمانْ کی ایک بیوی عیسائی تھی۔ اس طرح 
حضرت طلحہ رضی اللہ تعالیٰ عنہ نے شام کی ایک یہودیہ سے 
شادی کی ہوئی تھی۔ چنانچہ علامہ جصاص لکھتے ہیں کہ حضرت 
عثمانٌ نے ایک عیسائی عورت نائلہ بنت فرا فضہ کلبیہ سے دوسری 
مسلمان بیویوں کی موجودگی میں شادی کی تھی۔ اسی طرح 
حضرت طلحہٗ کے متعلق روایت ہے کہ انہوں نے شام کی ایک 
یہودی عورت سے عقد ازدواج استوار کیا تھا۔ (احکام القرآن جلد 3 
صفقعے 788مطیدی میتب) 


ام المومنین حضرت صفیہ رضی اللہ تعالیٰ عنہا کے متعلق ان 
کی ایک باندی نے حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ کے پاس شکایت 
کی کہ وہ یہودیوں سے تعلقات رکھتی ہیں اور سبت کے دن کی 
تعظیم کرتی ہیں۔ حضرت عمر کا حکام کی طرف سے یہودیوں کے 
متعلق جو رپورٹیں ملتی تھیں ان کی وجہ سے آپ یہودیوں سے 
کچھ زیادہ مطمئن نہ تھے۔ اس لیے آپ نے حضرت صفیہ سے اس 
شکایت کے بارہ میں دریافت کرنا مناسب خیال کیا۔ اح المومنین 
صفیہ رضی اللہ تعالیٰ عنہا نے جواب دیا جمعہ کے بابرکت دن کے 
ہوتے ہوئے سبت کے دن کی تعظیم بھلا میں کیسے کر سکتی ہوں۔ 
باقی رہی یہودیوں سے تعلق رکھنے کی شکایت تو وہ میرے رشتہ 


دار ہیں اور صلہ رحمی کے لحاظ سے میرے لیے ان سے حسن سلوک 
کرنا ضروری ہے۔ چنانچہ حضرت عمر اس جواب پر مطمئن ہوگئے۔ 
بعد میں حضرت صفیہ نے اس باندی سے شکایت کی وجہ پوچھی 
تو اس نے جواب دیا۔ یونہی شیطان نے بہکا دیا تھا۔ اس پر آپ نے 
اس باندی کو آزاد کر دیا۔ اسی طرح حضرت صفیہ نے وفات کے 
وقت آاپٹی چائیداد کے تیسرے حصے کی اپتے بھائجے کے حق میں 
وصیث کی تھی۔ ان کا یہ بھائچا پہودی تھا۔(ازالۃ الخفاء عن خلافۃ 
الخلفاء مقصد دوم صفحہ 1 و زرقانی جلد 3 صفحہ 296, اصابہ 


عہد شکتنی کا بے بنیاد الزام 


بعض مخالفین یہ اعتراض کرتے ہیں کہ مسلمانوں نے اپنے 
مفتوحین سے معاہدے تو بے شک اچھے کیے لیکن بعد میں وہ ان 
معاہدوں پر قائم نہ رہے۔ چنانچہ مدینہ خیبر اور نجران کے 
یہودیوں اور عیسائیوں کو معاہدہ کے باوجود گھروں سے جلاوطن 
کیا گیا اور جو آمان اتہین دی گئی تھی وه واپس لے لی گئی۔ اس 
اعتراض کا جواب یہ ہے کہ ہر معاہدہ میں طرفین پر کچھ ذمہ 
داریاں عائد ہوتی ہیں۔ اگر وہ ذمہ داریاں ادا نہ کی جائیں تو 
معاہدہ کی کوئی قدروقیمت ہی باقی نہیں رہتی۔ اب سوال یہ ہے 
کہ ان ذمہ داریوں کی ادائیگی میں کس کی طرف سےکوتاہی 
ہوئی۔ معاہدے اور صلحنامہ کے یہ معنی ہرگز نہیں کہ معاہدہ 
ہوجانے اور امان مل جانے کے بعد مفتوح جو شرارت چاہیں کریں, 
جس طرح چاہیں فساد برپا کریں اور قائم شدہ حکومت کے خلاف 
سازشوں میں حصہ لیں اور ان سے کسی قسم کی باز پُرس نہ کی 
جائے۔ مدینہ کے یہودیوں نے معاہدہ کرتے ہوئے یہ وعدہ کیا تھا کہ 
آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کی حکومت کے وفادار اور پُرامن 


شہری بن کر رہیں گے۔ آپ کے دشمنوں سے کوئی ساز باز نہیں 


رکھیں گے اور کہ ان کی کوئی مدد کریں گے۔ لیکن اس وعدہ کو 
یہودیوں نے کس طرح نبھایا۔ اس کا اندازہ تاریخ کے اوراق الٹنے 
سے بخوبی ہوسکتا ہے۔ معاہدہ میں ایک شر ط یہ تھی کہ دشمن 
سے تصادم کی صورت میں یہودی مسلمانوں کی مدد کریں گے۔ 
لیکن جب بدر کا معرکہ پیش آیا تو مدد کی بجائے ألٹا انہوں نے 
مسلمانوں کی حوصلہ شکنی کی۔ طرح طرح کی افواہیں اُڑائیں 
تاکہ مسلمان ڈر جائیں اور مسلمانوں کی کمزوریوں سے قریش کو 
اطلاع دی گویا پہلی ہی آزمائش میں یہودیوں نے اپنے اندرونے کو 
ظاہر کر دیا۔ یہیں پر بس نہیں بلکہ یہود نے کئی بار آنحضرت صلی 
اللہ علیہ وسلم کو دھوکاسے قتل کرنے کی سازش کی۔ ایک دفعہ 
آپ ایک مشترکہ قومی کام کے سلسلہ میں یہود مدینہ کے مشہور 
قبیلہ بنونظیر سے مشورہ کرنے کے لیے ان کے محلہ میں گئے باہمی 
بات چیت ہو رہی تھی کہ ان میں سے ایک شخص اٹھا اور چھت پر 
چڑھ کر اوپر سے آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم پر چگی کا پاٹ 
گرانے کی کوشش کرنے لگا۔ حضور نیچے دیوار کے سایہ میں بیٹھے 
تھے۔ آپ کو اس سازش کا بروقت علم ہوگیا اور آپْ وہاں سے اٹھ کر 
چلے آئے۔ خندق کی لڑائی میں بنو قریظہ نے عرب لشکر کی خفیہ 
مدد کی اور مسلمانوں کی پیٹھ میں چھرا گونپنے میں کوئی کسر نہ 
اٹھا رکھی۔ یہودیوں کو یہ وہم و گمان بھی نہ تھا کہ مسلمان اس 
لشکرِ جژار کو ناکام لوٹنے پر مجبور کر دیں گے اس لیے جب رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے بنو قریظہ کو معاہدۂ دوستی یاد 
دلایااور انہیں اس انتہائی نازک موقع پر باوفا اور دیانتدار رہنے کی 
ترغیب دی تو وہ صاف مُکر گئے۔ اور انہوں نے رسول اللہ صلی اللہ 
علیہ وسلم کے قاصدوں سے کہا۔ معاہدہ کیا؟ ہم میں اور تم میں 


دذوسکی ہی کپ ہو تی تھی؟ 


غرض اس انتہائی نازک موقع پر یہودیوں کی سازش 
نےمسلمانوں کو دوہری مصیبت میں ڈال دیا اور مسلمان اندر اور 


باہر دونوں طرف سے سخت مشکلات میں گھر گئے۔ علاوہ ازیں 
جنگ احزاب اصل میں یہودیوں کے سازش اور جدوجہد کا ہی 
نتیجہ تھی۔ انہوں نے اپنے کارندے بھیج کر ملک کے کونے کونے میں 
مسلمانوں کے خلاف آگ کو بھڑکایا اور قبائل عرب کو مسلمانوں کے 


خلاف متحدہ کوشش کرنے کی ترغیب دی۔ 


آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم نے جب خیبر فتح کیا تو وہاں کے 
یہودیوں نے آپ سے درخواست کی کہ آپ انہیں وہیں رہنے دیں اور 
ہاں کی زمستیں بنائی پر آنیں دے نیں۔ آپ کے ان کی اس 
درخواسے کو منظور فرمالیا اور فرمایا افرکم ما افرکم اللہ( یعنی 
جب تک تمہیں اللہ تعالیٰ یہاں رکھے اور تمہیں وفادار اور پرامن 
رہنے کی توفیق دے اس وقت تک ہم تمہیں رہنے دیں گے اور اگر تم 
وفا پر قائم نہ رہےتو پھر ہم جب چاہیں گے تم کو یہاں سے نکال 
دیں گے۔ اس امان نامہ کے باوجود خیبر کے یہود شرارت سے باز نہ 
آئے۔ ان کی طرف سے مسلسل شکایتیں موصول ہوتی رہیں۔ ایک 
دفعہ انہوں نے سازش سے حضرت عبداللہ بن عمر کو مکان کی 
چھت سے نیچے گرا دیا اور آپ کے ہاتھ پاؤں توڑ ڈالے۔ 


نجران کے عیسائیوں نے باوجود معاہدۂ امن کے خفیہ طور پر 
اسلحہ جمع کیا۔ گھوڑوں کی خریداری میں سرگرمی دکھائی۔ 
بغاوت کے ارادے ظاہر کیے اور حبشہ اور حجاز میں درمیانی 
ریاست بننے کے خواب دیکھنے لگے۔ مسلمان جب دو بڑی طاقتوں 
سے لڑائی لڑ رہے تھے۔ ملک کے اندر چالیس ہژزار نصرانیوں کی ایسی 
جمعیت کیا کچھ نہ کر سکتی تھی۔ پس ظاہر ہے کہ ایسے حالات 
میں بعض یہودیوں اور عیسائیوں کے خلاف اسلامی حکومت کی 
طرف سے محاسبہ اور جلاوطنی کی کارروائی کسی لحاظ سے بھی 
اصولِ عدل و انصاف کے منافی نہیں کہی جاسکتی۔ امن و امان 
قائم رکھنا ہر حکومت کی بنیادی ذمہ واری ہے۔ اور کوئی حکومت 


بھی کسی کو اندرون ملک میں کھلی سازشیں کرنے کی اجازت نہیں 
دے سکتی۔ پھر ان اندروثی قوتوں کے خلاف جو کازروائی کی گئی 
وہ اتنی ترم اور ہمدردانہ تھی کہ اس کی نظیر ملنا مشکل ہے۔ 
بنونظیر کو اجازت تھی کہ وہ اپنے اسلحہ کے علاوہ اپنا سارا 
سامان ساتھ لے جاسکتے ہیں۔ خیبر کے یہودیوں کی زمینیں پوری 
قیمت پر ان سے حکومت نے خرید لیں اور انہیں مال و اسباب اور 
سفر کے لیے سواریاں مہیا کی گئیں۔ نجران کے نصاریٰ کو جب 
جلاوطن کیا گیا تو ان کے سفر کے سارے اخراجات ریاست نے خود 
اٹھائے۔ جہاں سے وہ گزرے وہاں حکاع ریاست نے انہیں ہر قسم کی 
سہولتیں حکومت کی ہدایت کے مطابق بہم پہنچائیں اور انہیں 
اختیار دیا گیا کہ وہ عراق یا شام کے جس حصہ میں آباد ہونا 
چاہیں آباد ہوجائیں اور جہاں وہ آباد ہوئے وہاں انہیں مفت زمینیں 
دی گئیں اور دو سال تک قطعاً ان سے کسی قسم کا کوئی ٹیکس 
وصول نہ کیا گیا۔ یہ تمام تفصیلات فتوح البلدان, بلاذری, ابن 
ہشام, فتح الباری جلد سات اور کتاب الخراج میں موجودہیں۔ 


خلاصہ یہ کہ تمام وہ معاہدے جو تاریخ کی مستند کتابوں میں 
منقول ہیں اور اسلام کے اصولِ سیاست نیز آنحضرت صلی اللہ 
علیہ وسلم, آپ کے صحابہ اور خلفائے راشدین کا عملی نمونہ یہ 
سارے تاریخی حقائق ایک اور ایک دو کی طرح ثابت کر رہے ہیں 
کہ اسلام میں ذمّیوں سے بے نظیر رواداری کا سلوک کیا گیا اور اس 
زمانہ میںاقلیتوں کے مشکل ترین مسئلہ کو انتہائی کامیابی کے 
ساتھ حل کیا گیا۔ 


اسلامح کے نزدیک تبلیغ کے معتی 


اب ہم آزادی تبلیغ کے سوال کو لیتے ہیں۔ یعنی کیا اسلام نے غیر 
مسلموں کو اپنے مذہب کی تبلیغ کا حق دیا ہے۔ تبلیغ کے معنی یہ 


ہیں کہ دل نشیں پیرایہ میں لوگوں کو اپنے مذہب کی خوبیاں 
بتائی جائیں تاکہ لوگ ان خوبیوں کو دیکھ کر اس مذہب کو قبول 
کریں۔ اور اگر کوئی شخص اس مذہب یا اس کے کسی اصول پر 
اعتراض کرے تو ایسے اچھے طریق سے اس اعتراض کا جواب دیا 
جائے کہ اس سے محبت اور باہمی خیر سگالی کے جذبہ کو فروغ 
حاصل ہو اور آپ میں نفرت کا خاتمہ ہوجائے۔ چنانچہ اس بارے 
میں اللہ تعالیٰ فرماتے ہیں: 


وَ مَنْ أَحَسَن قَوْلا مُمَنْ دَعَا إلی اللہ وَ عَمِل صَالِحًا و قَال اِنَیْن مِنَ 
الْمْسِمیْن۔ وَ لا کستوی الْحَسَئۂ وَ لا السَيْلۂٴ اِنْقَغ بالِن پی آَحَسَنْ 
ناق الا 207 227 گتارڈ کات تیر کو و ھا اھ الازد 
دو ۔ ےو کے ە وق ۹ھ ؿڑ)خ ھا ہم ہی وئے۔ ‏ ے )ا1ۃ ا ۶ 
صبْروْا و ما يْلقہا الا ذْوْحظ عَطِیٔم۔ و اما يَنْرْعْنَکَ مِنَ الشیٔطن زع 
فَاسْتَعدً باللّہ اِنَّہ ہُو السْمِیْع الْعَلِیْمُ۔ (حم السجدہ: 34تا37) 


(25)”اُس شخص سے زیادہ اچھی بات کس کی ہے جو اللہ 
تعالیٰ کی طرف بڑے اچھے انداز میں بلاتا ہے اور خود بھی اس کے 
حکم کے مطابق اچھے کام کرتا ہے۔ اور یہ کہتا ہے کہ میں اللہ تعالیٰ 
کے اطاعت شعار بندوں میں سے ہوں۔ اچھے انداز میں کہی ہوئی 
اچھی بات جس کے پیچھے جذبۂ ہمدردی کام کر رہا ہے۔ اور بُرے 
انداز میں کہی ہوئی بات متساوی الاثر نہیں (دونوں کے اثرات میں 
زمین و آسمان کا فرق ہے)اس لیے ضرورت پیش آنے پر اچھے انداز 
میں ہی اسلام کی طرف سے دفاع پیش کر۔ اگر تو ایسا کرے گا تو 
وہ معترض جس کے اور تیرے درمیان اس وقت دشمنی ہے۔ اس 
اندازِتبلیغ سے تیرا ایسا گرویدہ ہوجائے گا کہ گویا وہ تیرا جگری 
دوست ہے۔ لیکن اس طرزِ عمل کو وہی اختیار کر سکتے ہیں جو 
صابر اور اعلیٰ اخلاق سے بڑا حصہ رکھتے ہیں (ورنہ عام طور پر تو 
طنز آمیز باتوں چست فقروں اور سختی اور طاقت کو ہی کامیابی 
کا ذریعہ یقین کیا جاتا ہے۔ لیکن اس ذریعہ سے منافقوں کا گروہ تو 


پیدا ہوسکتا ہے۔ مخلص مومن میسر نہیں آسکتے) اس لیے اگر 
کبھی شیطان کی طرف سے تجھے اس غلط طرزِ تبلیغ کی أکساہٹ 
ہو اور تو اپنے دل کو اس پر آمادہ پائے تو اللہ تعالیٰ کی پناہ مانگ۔ 
کیونکہ صحیح عمل کی توفیق کے لیے وہ دعا کو سننے والا اور 


نیتوں کو جاننے والا ہے۔ “ 
ایک اور جگہ فرمایا: 


دع إلی سَہِیْلِ رَبُک بِالْحَکْمَدِ وَ المَوْعِفدِ الْحَسَنّدِ وَ جَاِلُْمَ بِالین 
پی أَحْسَنْ إِنٗ رَبُک بُوَ أَعْلَمْ بِمَنْ ضَلٌ عَنْ سَبیْلہ و ہُو أَعَلَمُ بِالمہَتَيِیْنَ۔ 
وَ اِنْ عَاقَبْثُمْ فَعَاقِبُوْا بمثلِ مَا غُوْقِیْتُمْ پہ و لَیْنْ صَبَرَثُمَ لَہُوَ خَيْر 
َلصَبِرِیْی۔ (النحل: 126تا127) 


(26)”اپنے رب کے راستے کی طرف لوگوں کو حکمت اور دل 
سے نکلی ہوئی اچھی باتوں کے ذریعے بُلا اور احسن پیرایہ میں ان 
سے تبادلہ خیالات کر۔ یقیناً تیرا ربَ ان کو جانتا ہے جو اس کے 
راستے سے بھٹک گئے ہیں۔ اور ان کو بھی جانتا ہے جو ہدایت پانے 
والے ہیں (لہٰذا سختی کی کیا ضرورت ہے) اور اگر اس مصالحانہ 
روش کے باوجود تم پر کوئی زیادتی کرتا ہے تو تم بھی اس زیادتی 
کے برابر بدلہ لے سکتے ہو(لیکن اگر بدلہ نہ لینے میں فائدہ ہو اور 
اس کے بغیر ہی ان کی شرارتوں کا تدارک ہوجائے تو اس طرح) 
صبر کرنے والوں کے لیے بلحاظ نتائج یہ سب سے بہتر حکمت عملی 
ہے۔'' 

اس زمانہ کے بہت بڑے مصلح حضرت بانئ جماعت احمدیہ جن 
کا مقصدِ زندگی ہی اشاعت اسلام تھا اور جنہوں نے تبلیغ اسلام کا 
ایک عظیم الشان نظام قائم کیا۔ انہوں نے قرآن کریم کے ان 
ارشادات کی روشنی میں تبلیغ کے جو اصول تجویز فرمائے ان کا 
خلاصہ یہ ہے: 


(1)اصولاً یہ تسلیم کرلیا جائے کہ تمام قدیم مذاہب اپنے آغاز 
کے لحاظ سے سچے ہیں اور ہر قوم میں ڈرانے والے اور حق کی راہ 
دکھانے والے برگذیدہ وجود آئے۔ جن کی ایک عرصۂ دراز سے 
مقبولیت ان کی صداقت کا ایک واضح ثبوت ہے۔ 


(2)مذہب کا ہر داعی جس کتاب کا پابند ہے اور جس کو وہ اپنی 
ربانی اور الہامی کتاب مانتا ہے وہ اپنا ہر مذہبی نظریہ اسی کتاب 
سے پیش کرے۔ اور اسی کتاب کے حوالے سے جواب دے۔ اور اپنی 
وکالت کے اختیارات کو ایسا وسیع نہ کرے گویا کہ وہ ایک نئی 
کتاب بٹا رہا ہے یا دوسرے مذہب کے نظریات اور دلائل کو اپنے 
مذہب کے نظریات اور دلائل بنانے کی فکر میں ہے۔ (اسلامی اصول 
کی فلاسفی صفحہ 19) 


(3)ہر داعی صرف اپنے مذہب کی خوبیاں بیان کرے اور دوسرے 
فریق پر ہرگز حملہ نہ کرے۔ کیونکہ دوسرے مذہب کے نقائص ثابت 
کرنے سے یہ ثابت نہیں ہوجاتا کہ اس کا اپنا مذہب بڑا اچھا اور 
تمام خوبیوں کا جامع ہے۔ (براہین احمدیہ جلد 2صفحہ 101) 


(4)ہر قوم کے مسلمہ مذہبی مباحث کے وقت تہذیب وو 
شائستگی کا خاص خیال رکھے اور اگر اعتراض بھی کرنا ہو تو 
صرف ان کتب کی رو سے کیا جائے جو دوسرے فریق کی مسلمہ 
ہوں نہ کہ قصے کہانیوں کی بناء پر۔ اعتراض بھی وہ کرے جو اس 
کی اپنی مسلمہ کتابوں اور اصولوں پر وارد نہ ہوسکتے ہوں۔ ورنہ 
پہلے اسے اپنی کتابوں کی فکر کرنی چاہیئے اور پھر اس کے بعد 
دوسروں کی کتابوں کے مثالب کی طرف رجوع کرنا چاہیئے۔ (تبلیغ 
زماتے جلد سن 18 


(5)ذاتی کردار اور حقیقی ہمدردی کے ساتھ ساتھ مذہب کے 
مقصد اس کی حیات بخش تاثیر اور اللہ تعالیٰ سے محبت اور اس 


سے تعلق کے آسمانی نشانوں کی طرف لوگوں کی توجہ مبذول 
کراتئی-جائے۔ اور دعا کو سہارا پتائے کی ترغیب دی جائے۔ گیونک 
جس طرح ظاہری روشنی آسمان سے اترتی ہے اسی طرح ہدایت کا 
سچا نور بھی آسمان سے اترتا ہے۔ انسان کی اپنی ہی باتیں اور اس 
کی اپنی ہی اٹکلیں سچا گیان نہیں بخش سکتیں۔ وہ خدا سچا خدا 
نہیں ہے جو خاموش ہے۔ بلکہ کامل اور زندہ خدا وہ ہے جو اپنے 
وجود کا آپ پتہ دیتا ہے اور زندہ مذہب کی طرف خود ہی راہنمائی 
کرتا ہے۔ بشرطیکہ راہنمائی حاصل کرنےکی تڑپ دل میں ہو۔ اور 
آسمانی روشنی دیکھنے کےلیے آنکھیں کھلی رہیں۔ پس سچا اور 
زندہ مذہب وہ ہے جسے قبول کرنے سے خدا بندہ سے قریب ہو اور 
اس کے اندر بولے۔ اس کے دل میں اپنا تخت بنائے اور اسے وہ تمام 
نعمتیں عطا کرے جو پہلوں کو دی گئیں۔ (اسلامی اصول کی 
فلاسفی صفحہ 180) 


تبلیغ کے متعلق اس اصولی تشریح کے بعد طرزِ تبلیغ کے عملی 
نمونہ کی چند مثالیں پیش کرنا خالی از فائدہ نہ ہوگا۔ چنانچہ 
روایت ہے کہ قبائل یمامہ کے ایک سردار ثمامہ بن اثال نے کئی 
اسلامی مہموں کو شدید نقصان پہنچایا تھا۔ آخر ایک مہم میں وہ 
گرفتار ہو کر آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کے حضور پیش ہوا۔ 
آپ نے مسجد نبوی کے ایک ستون کے ساتھ اسے بندھوا دیا۔ مقصد 
یہ تھا کہ مسجد میں مسلمانوں کی آمد ورفت اور ذکر و عبادت 
سے اسے واقفیت ہوجائے اور اسلامی معاشرہ پر اسے غور و فکر 
کرنے کا موقع مل سکے۔ جب بھی حضور اس کے پاس سے گزرتے تو 
اُس سے دریافت فرماتے ”سنائیے ثمامہ کیا حال ہے؟ اور تم کیا 
چاہتے ہو؟“۔ وہ جواب دیتا ہے ”اچھا ہوں۔ اگر آپ مجھے معاف کر 
دیں تو آپ کا احسان یاد رکھوں گا اور آپ مجھے کبھی ناشکرگزار 
نہیىپائیں گے۔ اوراگر آپ مجھے قتل کر دیں تو اس سزا کا مستحق 
ہوں اور اگر مالی معاوضہ چاہیے تو فرمائیے جو آپ فرمائیں گے وہ 


اذا کردوں گا ثین ىر تک آپ نے اسے اسی حالت مین مسعد میں 
رکھا۔ اور تینوں دن یہی سوال و جواب ہوا۔ اس کے بعد آپ نے 
فرمایا”ثمامہ کو چھوڑ دیا جائے۔ اب وہ اپنے گھر جاسکتا ہے۔ ثمامہ 
رہائی پانے کے بعد مسجد کے قریب ہی ایک تالاب میں جا کر نہایا 
اور واپس آکر عرض پرداز ہوا۔ خدا کی قسم! اس سے پہلے روئے 
زمین پر سب سے زیادہ آپ مجھے بُرے لگتے تھے۔ لیکن آپ کے 
اخلاق کریمانہ اور حسن معاشرت دیکھ کر اب میں آپ کا اس قدر 
گرویدہ ہوگیا ہوں کہ اب ساری زمین پر آپ سے زیادہ مجھے کوئی 
پیارا نہیں ہے۔ خدا کی قسم! سب سے زیادہ مجھے آپ کا مذہب 
ناپسند تھا۔ لیکن اب مجھے اس سے زیادہ پیارا مذہب کوئی نظر 
نہیں آتا۔ خدا کی قسم! آپ کا شہر مجھے سخت ناپسند تھا اور اب 
اس جیسا پیارا اور اچھا شہر میرے نزدیک روئے زمین پر کوئی 
نہیں۔ اب میں مسلمان ہوتا ہوں۔ اور گواہی دیتا ہوں کہ اللہ کے سوا 
کوئی معبود نہیں اور محمد اس کے برگزیدہ بندے اور رسول ہیں۔ 


اس کے بعد آنحضرت صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی اجازت سے 
لماف :کہ میں عمرہ گے لیے گئے۔ ابل مک نے کہا "اے قماتا گنا 
ہے تو بددین ہوگیا ہے۔ اس لیے ہم تجھے قتل کرتے ہیں۔“ ثمامہ نے 
کہا ”میں بد دین نہیں ہوا بلکہ سب سے بہترین دین محمد کے دین 
میں داخل ہوا ہوں۔ خدا کی قسم ! تمہارے لیے سارا غلہ یمامہ سے 
آتا ہے۔ اگر تم نے مجھے تنگ کیا تو تمہیں وہاں سے گندم کا ایک 
دانہ بھی نہیں مل سکے گا۔ اس پر قریش ڈر گئے۔ لیکن پھر بھی 
انہوں نے اپنی قوم کو کہا۔ خبردار مکہ والوں کے ہاتھ غَلّے کا ایک 
داثہ بھی فروخت ثہ کیا جائے۔ اہل مک اس گرفت سے بہت ٹنگ 
ہوئے۔ اور بھوکوں مرنے لگے۔ اس پر انہوں نے آنحضرت صلی اللہ 
علیہ والہ وسلم کی خدمت میں عریضہ بھیجا کہ صلہ رحمی میں 
آپ کا مقام تو بہت ہی ممتاز ہے۔ پھر کیا بات ہے کہ باہمی جنگوں 
میں ہمارے پاپ" تو قتل ہوگئے۔ آپ ان کی اولاد کو بھی آپ پھوک 


سے ہلاک کر رہے ہیں۔ اس پر آپ نے ثمامہ کو لکھا کہ اہل مکہ کے 
ساتھ حسبِ دستور سابق خریدو فروخت جاری رکھو اور ان کا غلہ 
بند نہ کرو۔ کیونکہ دشمن کا بھوکا مارنا اچھی بات نہیں۔ (تجرید 
بخاری جلد 2 صفحہ 293 و سیرۃ ابن ہشام حصہ دوم) 


صفوان بن امیہ قریش کا بہت بڑا سردار تھا۔ کون سے ظلم تھے 
جو اس نے آنحضرت صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور مسلمانوں پر روا 
نہ رکھے۔ فتح مکہ کے وقت وہ جدّہ بھاگ گیا کہ جان بچ جائے۔ 
حضور کو جب اطلاع ہوئی تو امان کی علامت کے طور پر اپنا 
عمامہ دے کر عمیر کو ان کے پاس بھیجا۔ عمیر گئے اور ڈرے ہوئے, 
سہمے ہوئے دشمن کو مطمئن کر کے لے آئے۔ وہ مسرت و نشاط کے 
ساتھ واپس آیا۔ لیکن مسلمان نہ ہوا۔ حنین کی مہم میں آپ کو 
کچھ ہتھیاروں اور زرہوں کی ضرورت پیش آئی۔ معلوم ہوا کہ 
صفوان کے پاس ان کا کافی ذخیرہ ہے۔ آپْ نے پیغام بھیجا لیکن 
صفوان نے جواب دیا چھیننا مقصد ہے یا عاریئًا چاہئیں۔ آپَ نے 
فرمایا نہیں عاریتا مطلوب ہیں اور ان کی واپسی کے ہم ذمہ دار 
ہیں۔ (سیرة ابن ہشام جلد دوم و طبقات ابن سعد جز ثانی, عام 
الفتح صفحہ 98)بالآخر صفوان مسلمان ہوگیا۔ 


سردار مکہ ابوسفیان فتح مکہ کے روز جب آنحضرت صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم کے حضور حاضر ہوا تو آنحضرت صلی اللہ علیہ 
والہ وسلم نے فرمایا ”ابوسفیان تیرا بُرا ہو۔ ابھی وہ وقت نہیں آیا 
کہ تو خدا کی وحدانیت کا اقرار کرے؟“ ابوسفیانَ نے کہا ”میرے 
ماں باپ آپ پر قربان ہوں آپ کس قدر حکیم و کریم اور رشتہ کے 
ملانے والے ہیں۔ بے شک میں اس بات پر یقین رکھتا ہوں کہ اگر خدا 
کے ساتھ کوئی اور معبود ہوتا تو ضروور مجھ کو کوئی نفع 
پہنچاتا۔ کیونکہ میں اس کی پوجا کرتا تھا۔“ پھر حضور نے فرمایا 
”افسوس ہے اے ابوسفیان ابھی وہ وقت نہیں آیا کہ تو میری 


رعالہ کا گار کرے؟“ انال تے کا ک کے وک آج گید 
کریم اور رشتے کا پاس کرنے والے ہیں۔ قسم ہے خدا کی اس وقت 
تک دل میں کچھ ہے۔“'آپ نے پھر بھی ابوسفیان کو معاف فرما دیا۔ 
بعد میں ابوسفیان مسلمان ہوگئے۔ 


(سیرت ابن ہشام حصہ دوم و طبقات ابن سعد جزو ثانی۔ عام 


الفتح) 


آپ کا ایک یہودی خادم تھا جو وضو کا پانی لانے, وضو کرانے 
اور نعلین مبارک اٹھانے کی خدمت پر مامور تھا۔ ایک دفعہ وہ 
شدید بیمار ہوگیا۔ آپ کو خبر ہوئی تو آپ اس کی عیادت کے لیے 
اس کے گھر تشریف لے گئے۔ خادم کا باپ اس کے سرہانے کھڑا تھا۔ 
مزاج پُرسی کے بعد باتوں باتوں میں آپ نے اسے اسلام قبول کرنے 
کی ترغیب دی۔ اس پر اس نے اپنے باپ کی طرف دیکھا۔ گویا وہ 
اپنے باپ سے اجازت چاہتا ہے۔ دو تین بار اس نے اسی طرح 
ملتجیانہ نگاہ اٹھائی آخر باپ نے اجازت دیتے ہوئے کہا 
”٭محمد(صلى اللہ علیہ وسلم) کا کہا مان لو”“۔ چنانچہ وہ کلمہ پڑھ 


کر مسلمان ہوگیا۔ اس سے آپ کو بے حد خوشی ہوئی اور فرمایا 

اللہ تعالیٰ کا شکر ہے کہ اس نے میری بات میں اثر پیدا کیا اور 
اس طرح اسے آگ سے نجات دی۔ (مسند احمد بن حنبل جلد 
3صفحہ 175) 


آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم ایک غزوہ سے واپس تشریف لا 
ہے تھے زاساۃ میں آراع کے لیۓ آپ نے ایک جگہ پڑاؤ کیا۔ صحایہ 
تھیلے ہوتے ذرختوں. کے ساتے .میں چلے گئے۔. آپ بھی تھکے ہوتے 
ھے تپ ارک ددرت کے ساتے میں لپتے اور سو گئے۔ گلوار آثتاز کز 


ایک درخت کی شاخ سے لٹکا دی تھی۔ ایک کافر تعاقب میں تھا۔ 
وہاں سے گذرا تو اس نے دیکھا کہ تلوار لٹک رہی ہے۔ اور آپ بے 
خبری کی نیند سو رہے ہیں۔ خوش ہوا۔ تلوار اتاری اور آنحضرت 
صلی اللہ علیہ وسلم کو جگایا اور رعب دار آواز بنا کر کہا ”اے 
محمد 1 آپ تجھے کون مجھ سے بچا سکتا ہے“ آنحضرت صلی اللہ 
علیہ وسلم نے یہ منظر دیکھا اور پورے اطمینان سے کہا۔ ”اللہ“ وہ 
کافر یہ غیر متوقع جواب سن کر چکرا گیا۔ کانیا اور اس کے ہاتھ 
سے تلوار گر پڑی۔ آپ نے بڑھ کر تلوار اٹھالی اور پوچھا ”بتاؤ اب 
تجھے کون بچا سکتا ہے؟“ کافر ہکا بکا کھڑا تھا۔ اسے کچھ نہ 
سوجھا اور نہ کچھ کہہ سکا۔ صرف اتنا اس کے منہ سے نکلا ”آپ 
ہی رحم کریں “۔ آپ نے کہا ”کم بخت اب بھی تجھے سبق نہیں آیا۔ 
ا َو ال ضا قاتام لے دہنا جا میں کسی سے بدلہ اہنے کا عائی 
نہیں ہوں ''۔ کہتے ہیں اس واقعہ سے متاثر ہو کر بعد میں وہ 
مسلمان ہوگیا۔ (تجرید بخاری غزوہ ذات الرقاع جلد 2 صفحہ 257 
مطبوعہ لاہور) 


عمران بن حصین کی روایت ہے کہ ہم ایک مہم میں آنحضرت 
صلی اللہ علیہ وسلم کے ہم سفر تھے۔ پانی ساتھ تھا نہیں۔ راستہ 
میں سخ پیا لگی۔ لوگوں تے اس تکلیف کی انحضرت صلی 
اللہ علیہ وسلم کے پاس شکایت کی۔ آپ سواری سے اتر پڑے اور 
حضرت علیٰ اور ایک اور شخص کو بلا کر پانی کی تلاش میں 
روانہ کیا۔ یہ اِدھر اُدھر پھرتے رہے۔ آخر اُنہیں ایک عورت ملی جو 
اپتے اوئے ین دو مٹشکیڑے لادے خود آن کے دزمیان بیٹھے چلی 
جارہی تھی۔ انہوں نے اس عورت سے پوچھا ”پانی کہاں ملے گا؟“ 
اس نے کہا ''پائی یہان سے اتتی دور ہے کہ کل اس وقت وہاں سے 
پانی لے کر چلی ہوں گویا چلتے ہوئے چوبیس گھنٹے ہوچلے ہیں۔ اور 
ابھی ہمارے دوسرے لوگ مجھ سے کہیں پیچھے ہیں “۔ ان دونوں 
نے اس عورہ: کو کہا ''ہمازرے ساتھ چلو''۔ وہ کہتے :لگی ”کہاں 


چلوں ؟“ انہوں نے کہا ”رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے 
حضور'“۔ عورت نے پوچھا ”وہی جس کے متعلق مشہور ہے کہ وہ 
ہے دین ہوگیا ہے“ انہوں نے کہا ”'ہاں وی جن کے متعلق تم یوں 
کہتی ہو۔ پھر وہ دونوں اسے آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کے 
پاس لے آئے اور ساری بات آکر سنائی۔ عورت کو اونٹ سے اتارا گیا۔ 
اور ایک بڑا برتن لا کر مشکیزوں کا منہ اس میں کھول دیا گیا۔ لوگ 
آتے اور اپتی آاپتی ضرؤرت کے لیے ہائی لے گئے۔ اس طرع گئی ضو 
افراد اس سے سیراب ہوئے۔ ایک شخص کو نہانے کی حاجت تھی۔ 
اس نے بھی پانی لیا۔ عورت حیران و ششدر کھڑی سارا نظارہ دیکھ 
رہی تھی۔ راوی کہتا ہے ”خدا کی قسم جب پانی لینا بند کیا گیا تو 
یوں نظر آتا تھا جیسے دونوں مشکیزے پہلے سے بھی زیادہ بھرے 
ہوئے ہیں “۔ یعنی آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم کی معجزانہ 
برکت سے پانی کی مقدار میں باوجود استعمال کے کوئی کمی نظر 
نہ آتی تھی۔ اس کے بعد آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم نے فرمایا 
”اس عورت کے لیے کچھ جمع کر دو”۔ چنانچہ لوگوں نے کھجوریں, 
آٹا, سٹو وغیرہ ایک اچھی خاصی مقدار میں جمع کر کے ایک کپڑے 
میں باندھ دیے۔ اور عورت کے حوالے کر کے اسے اونٹ پر سوار کر ا 
دیا۔ جب وہ چلنے لگی تو آنحضرت صلی اللہ علیہ وسلم نے اسے 
فرمایا” تم جانتی ہو کہ ہم نے تمہارے پانی سے کچھ کم نہیں کیا۔ 
یہ تو ایک ظاہری واسطہ تھا۔ ورنہ ہمیں تو اللہ تعالیٰ نے ہی پلایا 
ہے'”“؟ عورت وہاں سے اپنے قبیلے میں آئی۔ لوگوں نے اس سے پوچھا 
”اتی دیر کہاں رہی ہؤ؟“ اس کے جواب دیا ”ایک عجیب و غریبٰ 
حیرت ناک نظارہ دیکھ کر آئی ہوں “۔ اور سارا واقعہ ان سے بیان 
کرتے ہوئے کہا ”خدا کی قسم! یہ شخص یا تو روئے زمین کا سب 
سے بڑا جادو گر ہے یا پھر واقعی اللہ تعالیٰ کا سچا رسول ہے“۔ اس 
کے بعد مسلمان اردگرد کے مشرکوں کے خلاف مختلف مہمیں سر 


کرتے رہے۔ لیکن وہ اس عورت کے قبیلے سے کوئی تعرض نہ کرتے۔ 


آخر ایک دن اس عورت نے اپنے قبیلے والوں سے کہا کہ ”مسلمانوں 
کی پاسداری دیکھئے ہمارے اردگرد کے سارے مشرکین گرفت میں 
آچکے ہیں۔ لیکن صرف اس وجہ سے کہ ایک دفعہ انہوں نے مجھ 
سے پانی لیا بطور اظہار پاسداری وہ ہم سے کوئی تعرض نہیں 
کرتے۔ ایسے اچھے حاکموں سے الگ رہنا بدنصیبی نہیں تو اور کیا 
ہے۔ آؤ ہم سب مسلمان ہوجائیں اور اللہ تعالیٰ کے فضلوں کے وارث 
بنیں۔ چنانچہ سارے قبیلے نے اس کی بات مان لی اور اسلام میں 
داخل ہوگئے۔ (تجرید بخاری کتاب التيقم جلد 2 صفحہ 94) 


یہ تھی 
اذغ إلٰی سَپیلِ رَبّك بِالْحكَمَةِ وَالْموْعِظَةِ الحَسَنةِ 


کی عملی تفسیراور ظاہر ہے کہ اس طرزِ تبلیغ اور اس قسم کے 
عملی نمونہ پر کوئی معقول انسان اعتراض نہیں کر سکتا۔ 


(جاری ہے) 


